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ವೊದಲ ಮುದ್ರಣ ೧೯೪೫ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 


ನಿಷಂತು ಸೂಜಿ 


ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಲೋಕ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ನಿಯಮಗಳು 
ಭಂಡವಳೆಶಾಹಿ ಸಮಾಜ 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ಘಟ್ಟ 
ಈ ಕಾಲದ ವರ್ಗೆ ಸಮರಗಳು 
ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜ 

ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ದ್ಧ ಪ್ಟಿಕೋನ 


ಬಾ ಜಾ ಕ್ಟ ಹಿಡಿ 


ಕ್‌ಠಡಿಚ ಯು 


ರ್ನ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದವೆಂದರೇನು? ಲೋಕದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾಕ್ಸ್‌ನ್ನವಾದಿ 
ದೃಷ್ಟಿ ಕೋನನೆಂದರೇನು? ಎಂಬುದನ್ನು ಸರಳವಾಗಿ ತಿಳಿಸುವ ಪುಸ್ತಕ ಇೆದು. 
ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ ಪ್ರಮುಖ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳಲ್ಲೊಬ್ಬರಾದ ಎಮಿಲ್‌ ಬನರ್ಕ್ಸ 
ಬರೆದ " What is Marxism?’ ಎಂಬ ಪುಸ್ತಕ ಈ ವರ್ಷ ಫೆಬ್ರವರಿಯಲ್ಲಿ 
ಮೊತ್ತ ಮೊದಲ ಸಲ ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಈ ಪುಸ್ತಕ ಅದರ 
ಗ ಪುಟಿ ಸಂಖ್ಯೆಯನ್ನು ಇಳಿಸುವುದಕ್ಕಾ ಸಾಧ್ಯವೆಂದು ತೋರಿದ ಕಡೆ 

ಷಯವನ್ನು ಸಂಗ್ರ ಹವಾಗಿ ಕೊಟ ದ್ದೇನೆ. ಸೊದಲೇ ಬರಬೇಕಾಗಿದ್ದ . ಈ 
ಹರ ಪ್ರಕಟಣೆ ನಮ್ಮಿಂದ ತಡವಾಗಿ ಅಗಿರುವುದಕ್ಕೆ ವಿಷಾದಿಸುತ್ತೇನೆ. 


% ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದನೆಂದು ಈ ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಹೆಸರಿಡಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ 
ಸುಲಭವಾಗಿ ಅರ್ಥವಾಗಲೆಂದು ಸಮಾತಾನಾದನೆಂದು ಕರೆದಿದ್ದೇನೆ. ನೊದಲು 
ಸಾಮ್ಯುವಾದವನ್ನೂ [ ಸೋಶಿಯಲಿಸಂ] ಅನಂತರ ಸಮತಾವಾದವನ್ನೂ 
[ ಕಮ್ಯೂನಿಸಂ ] ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದು ನರಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದದ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕನು 
ಸಾರವಾದ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯ. 


ಸ ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಪುಸ್ತಕಗಳ ಅಭಾವ 
ಬಹಳವಿದೆ. ಅದನ್ನು ನಿವಾರಿಸಲು ಆಗಬೇಕಾದ ಯತ್ನಗಳಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಹೆಜ್ಜೆ, 


೫% ಎರಡನೆ ಪುಟದಲ್ಲಿ ೨೩ನೆ ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ " ವೇದಾಂತ ನೆಂಬ ಪದನಿದೆ- 
ಅದನ್ನು 4 ತತ್ವ? ಎಂದು ತಿದ್ದಿ ಓದಬೇಕು. 


ಪ್ರಕಾಶಕರು 


ಶೆಲ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳು 


Theory ಸಿದ್ದಾಂತ 

Class Struggle ... ವರ್ಗಸಮರ 

Wages . ಕೂಲಿ, ಮಜೂರಿ, ಜೀತ 
Labourer . ಕೂಲಿಕಾರ, ಕಾರ್ಮಿಕ್ಕ ಮಜೂರಿ 


Labour Power 


.... ಶ್ರಮಶಕ್ತಿ 


Capital . ಭಂಡವಳೆ, ಬಂಡವಾಳ 
Capitalist .- ಭಂಡವಳಗಾರ, ಬಂಡವಾಳಗಾರ 
Exchange Value .. ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆ 

Surplus Value ೬. ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆ 
Finance-capital, - ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ 

Monopoly . ಗುತ್ತಿಗೆ, ಸರ್ವಾಧಿಪತ್ಯ 
Materialism ... ಭೌತಿಕವಾದ 

Dialectical Materialism *-್‌್‌ ದ್ವಂದ್ರಮಾನ ಭೌತಿಕವಾದ 
Socialism ಆ ಸಾವ್ಯುವಾದ 

Communism . ಸಮತಾವಾದ 


ಗಿ 


ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಲೋಕ 


ಐನ ಜೀವಿಸುತ್ತಿರುವ ಈ ಲೋಕದ: ಅದರ ಒಂದು: ಭಾಗವಾಗಿರುವ 
ಮಾನವ ಸಮಾಜದ, ಕುರಿತಾದ ಸಾಮಾನ್ಯ ಸಿದ್ಧಾಂತವೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ವಾದ. ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸನ [೧೮೧೮-೧೮೮೩] ಹೆಸರಿನಿಂದ ಅದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ವಾದವಾಯಿತು. ಕಳೆದ ಶತಮಾನದ ಮಧ್ಯೆ ಮತ್ತು ಉತ್ತರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಫ್ರಡರಿಕ್‌ ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ನ [೧೮೨೦-೧೮೯೫] ಜತೆಯಲ್ಲಿ ದುಡಿದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ಆ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ. 

ಈ ಸಮಾಜ ಹೀಗಿರುವುಜೀಕೆ? ಅದು' ಬದಲಾಗುವುಡೇಕೆ? 
ಮಾನವ ಕೋಟಿಯ ಮುಂದಿನ ಬದಲಾವಣೆಗಳೇನು? ಎಂಬುದನ್ನು 
ಅವರು ಶೋಧಿಸ ಹೊರಟರು. ತಮ್ಮ ಅಭ್ಯಾಸದ ಫಶಿವಾಗಿ, ಹೊರ 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬದಲಾವಣೆಗಳಂತೆಯೇ, ಈ ಬದಲಾವಣೆಗಳೂ ಆಕಸ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ಆಗದೆ, ಕೆಲ ನಿಯಮಗಳಿಗೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿ ಸಂಭವಿಸುತ್ತವೆ ಎಂಬ 
ತೀರ್ಮಾನಕ್ಕೆ ಅವರು ಬಂದರು. ಈ ಸಮಾಜವೇನೆಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಊಹೆ-ಕಲ್ಪ ಕೈಗಳಿಗೆ ಅವಕಾಶವಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಧಾರ್ಮಿಕ ಭಾವನೆ, ಕುಲ 
ಮತ್ತು ವ್ಯ ಜ್‌ ಪೂಜೆ, ವೈಯಕ್ತಿಕ ಇಷ್ಟ ಅಥವಾ ಒಣ ಕನಸು ಇವುಗಳಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಸಮಾಜವೆಂದರೇನೆಂದು “ಚಿತ್ರಿಸುತಿದ್ದರು--ಈಗಲೂ ಚಿತ್ರಿ 
ಸುತ್ತಾರೆ. ಇದರ ಬದಲು, ಮನುಷ್ಯರ ನಿಜವಾದ ಅನುಭವಗಳಿಂದ, 
ಸಮಾಜನೆಂದರೇನೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡುವುದು 
ಅವರಿಬ್ಬರ. ಶೋಧನೆಯಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ತಾನು ಜೀವಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಪ್ರ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಬ್ರಿ ನಿ ಟನ್ನಿಗೆ --ತನ್ನ ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಚಾರವನ್ನು ಅನ್ಟಯಸಿದ; 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಆರ್ಥಿಕ ಸಿದ್ಧಾ ಂತವನ್ನು ಯಾರು ಮಾಡಿದ. ಆದರೆ 
ತನ್ನ ಆರ್ಥಿಕ ಸಿದ್ದಾ ) ೦ತಗಳ್ಳನ್ನು ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ 
ಗಳಿಂದ 'ಜೇರ್ಷೆಡಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವೆಂದು ಆತ ಯಾವಾಗಲೂ ಸ್ಪಷ್ಟ 


ಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದ: ಲಾಭ ಮತ್ತು ಕೂಲಿ [ಸಂಬಳ, ಮಜೂರಿ, ಜೀತ] ಇವನ್ನು 
ಬರೇ ಆರ್ಧಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಾಗಿ ಒಂದು ಮಿತಿಯ ವರೆಗೆ ಅಭ್ಯಾಸಿಸಬಹುದು. 
ಮಾಲಿಕರನ್ನೂ ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನೂ ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ ಲಾಭ ಮತ್ತು 
ಕೂಲಿಯ ಸಮನ್ಯೆ ಅರ್ಧವಾಗುವುದು; ಬರೇ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಬದಲು ನಿಜ 
ಜೀವನವನ್ನು ಅಭ್ಯಾಸಿಸ ಹೊರಟ ಪ್ರತಿ ನಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗ್ಲೂ ಇದು ಗೊತ್ತಾಗು 
ತ್ತದೆ. ಮಾಲಿಕರು. ಮತ್ತು ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ಅಭ್ಯಾಸ ಸಮಾಡಿದ ಅನಂತರ, 
ಅವರು ಜೀವಿಸುತ್ತಿ ರುವ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಘಟ್ಟ ವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಸಮಾಜದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯನ್ನು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಠಿ ಯಿಂದ ನೋಡು 
ವುದು, ಎಲ್ಲಾ ಕಾಸ್ತ್ರ ಗಳಂತೆ ಜನು ತನ ಮೇಲೆ, ಚರಿತ್ರ ಯ ಸತ್ಯ ಸಂಗತಿ 
ಗಳಮೇಲೆ, ನಮ್ಮ ಸುತ್ತ ಲಿನ ಲೋಕದ ಮೇಲೆ. ಈಸ ಸ ಜೊಕ್ಸ್‌ ೯ 
ವಾದ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸಿದ್ಧಾ ಂತವಲ್ಲ. ಇತಿಹಾಸವು EE 
ಮನುಷ್ಯ ನ ಅನುಭವ ಹೆಚ್ಚಿ ದಂತೆ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದವೂ ಬೆಳೆಯುವುದು ; 
ಹೊಸ ರ ಗತಿಗಳಿಗೆ ಟನ ಅನ್ವ ಯಿಸಲ್ಪ ಎ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು 
ಎಂಗೆಲ್ಸರ ಮರಣದ ಅನಂತರ ಆ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಬೆಳೆಸಿದವನು ಲೆನಿನ್‌ 
[೧೮೭೦- ೧೯೨೪] ಮತ್ತು ರಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಮತಾವಾದಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟುವ 
ಆತನ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿದ ಸ್ಟಾಲಿನ್‌. 
ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸಲು ಎಲ್ಲಾ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ಸಾಧ್ಯವೋ ಹಾಗೆಯೇ, ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಶಾಸ್ತ್ರೀಯವಾಗಿ ಅಭ್ಯಾಸಿಸಿ ಸಿಗುವ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಸಮಾಜವನ್ನೇ ಬದಲಾ 
ಯಿಸಲು ಉಪಯೋಗಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಸಮಾಜದ ಚಲನವಲನಗಳನ್ನು 
ರೂಪಿಸುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮಗಳು ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚದ ನಿಯಮಗಳ 
ರೂಪದಲ್ಲೇ ಇವೆ ಎಂಬುದೂ ಸ್ಥ ಸ್ಪಷ್ಟ. ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿ, ಮನುಷ್ಯರಿಗೂ 
ವಸ್ತುಗಳಿಗೂ, ಸರಿಹೋಗುವ ಈ ಗೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮ 


ಹರ ಲೋಕದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ. ಇ 
ಅತ್ಯಗತ್ಯವಿರುವ ಈಗಿನ ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಾಕ್ಸ್‌ ವನದನನ್ನು 
ಮುಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಸ್ಪಷ್ಟ ನ್ಯ ತಿಕ ತತ್ವ ಗಳ 


ಮೇಲೆ ಆ | ೩ದ್ದು ಎಂದುಕೊಂಡು. ಅಸ ಪಟವನ್ನು ಯಾರೂ 
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ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಹಾಗೇನೂ ಅಲ್ಲ. ಅದು ನಿಜ-ಸತ್ಯವಾಗಿರುವುದ 
ರಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲರಿಂದ "ಸರಿ' ಎನ್ನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊ 
ಬ್ಬನೂ ಮೊದಲೇ ತಿಳಿದಿರುವುದು ಅಗತ್ಯ. ಸತ್ಯವಾಗಿರುವುದರಿಂದಲೇ 
ಅದನ್ನು, ಕೋಕದ ಮಾನವಕೋಟಯಲ್ಲಿ ಈ ದಿನ ಎಷ್ಟೋ ಮಂದಿ ಅನು 
ಭವಿಸುತ್ತಿರುವ ನರಳುವಿಕೆ...ಸಂಕಷ್ಟ ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಮಾಡಲು 
ಮೇಲ್ಮಟ್ಟದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಗಂಡಸರೂ, ಹೆಂಗಸರೂ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯತ್ತ 
ಸಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಲು, ಉಪಯೋಗಿಸಬಹುದು; ಉಪಯೋಗಿಸಬೇಕು. 


೨ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ನಿಯಮಗಳು 


ಮನುಷ್ಯವರ್ಗದ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ತೆಗೆದು ನೋಡಿ. ರಾಷ್ಟ ಗಳೊಳಗೆ 
ಜಗಳ, ಕೆಲ ಸಮ್ರಾಟರು, ಸೇನಾನಿಗಳು ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳ ದಂಡ 
ಯಾತ್ರೆ- "ಚೈತ್ರ ಯಾತ್ರೆ. ಇದೇ ಇರುವುದು. ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ, " ಮಹೆದಾಸೆ 
ಯಿಂದ ಹೆ ನೇರಿತರಾಗಿ ರಾಜ್ಯಗಳನ್ನು ಗೆಲ್ಲಲು ಹೊರಟರು, ಅಧವಾ ತಮ್ಮ 
ನೈತಿಕ ಇಲ್ಲವೆ ಅನೈತಿಕ ದೃ ದೃಷ್ಟಿ ಕೋನದಿಂದಾಗಿ ಅಂತಹ ಧೋರಣೆಯಿಂದ 
ಅವರು ವರ್ತಿಸಿದರೆ? ಎನ್ನುವುದೂ ಉಂಟು. ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ, " ರಾಷ್ಟ್ರದ 
ಮಾನರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಧರ್ಮಸಂಬಂಧವಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದರು] ಎನು ವುದೂ 
ಇಲ್ಲದಿಲ್ಲ. 

ಚರಿತ್ರೆ ಯನ್ನು ಹಾಗೆ ವಿನರಿಸಿದರೆ ಸಾಲದು; ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗೆ 
ಅದರಿಂದ ತೃಪ್ತಿ ಇಲ್ಲ. 

ಮೊದಲನೆಯದಾಗಿ, ಇತಿಹಾಸ ಶಾಸ್ತ್ರ ಜನತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳಬೇಕು. 
ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದನೆನ್ನುತ್ತದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ 'ತನ್ನೊಬ್ಬಸಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ಮಂದಿಯನ್ನು ನಲ್ಲನೆ ಜನತೆಯ ಚ ಚಾ ಚಳುವಳಿಯನ್ನು 
ಪ್ರತಿನಿಧೀಕರಿಸ ಬೇಕು. ಆಗ ಮಾತ್ರ ಅವನಿಗೆ ಪ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ. 

ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ; ಇಂಗ್ಲೆ ಂಡಿನೆ ಕ್ರಾಮ್‌ವೆಲ್‌. ಆತನ ದೃಸ್ಟಿ 
ಕೋನ, ನೈಯಕ್ಷಿಕವಾಗಿ ಆತ ಮಾಡಿದ್ದು -ಅದರಿಂದಲ್ಲ; ಹಳೆಯ 
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ಪದ್ದತಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಜನತೆಯ ಒಂದು ವಿಭಾಗ ಹೊಡಿದ 
ಆಂದೋಲನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿದ್ದರಿಂದಲೇ ಆತ ಮುಖ್ಯ. 
ಆತನೂ ಆತನ ಚಳುವಳಿಯೂ ಜಮಿಾಾನ್ಹಾರಿ. ಪಾಳೆಯಗಾರತನದ 
ದುರ್ಗವನ್ನು ಭೇದಿಸಿದುವು; ಭಂಡವಳೆಶಾಹಿ ವಿಸ್ತೃತವಾಗಿ ಬ್ರಿಟಿನಿನಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆಯಲು ಅವಕಾಶಮಾಡಿಕೊಟ್ಟುವು. ಮುಖ್ಯವಾದದ್ದು ಅವನು 
ಹೋರಾಡಿದ ಯುದ್ದ ಗಳ ಅಂಕೆ- ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲ, ಧಾರ್ಮಿಕ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ 
ವಲ್ಲ, ಕುಟಲ ರಾಜನೀತಿ ಯಿಲ್ಲ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಉತ್ಪಾದನ ಮತ್ತ ವಿಕರಣದ 
ಅಭಿವೃ ದ್ಧಿ ಯಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಮ್‌ವೆಲ್‌ನ ಸ್ಥಾನವೇ ಹ ತಿಳಿದುಕೊಳು ವುದು; , 
ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬಿ ಬ್ರಿಟನಿನಲಿ ಪಾಳೆಯಗಾರರ ಆಡಳಿತಕ್ಕಿ ದಿರಾಗಿ ಚು ಏಕೆ 
ನಡೆಯಿತೆಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಯುವುದು; ಆ ಭಿಡೆ ನಿಜಕ್ಕೂ ಉಂಟಾದ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು. ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡುವುದು--ಇದು ಮುಖ್ಯ ಇತಿಹಾಸದ 
ವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಇವುಗಳೇ ತಳಹದಿ. ಈ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ದೊರಕುವ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಉಪಯೋಗಿಸಿ, ಇತರ ಕಾಲಗಳ ಮತ್ತು ಜನತೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ 
ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಿ, ಸಾಮಾನ್ಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು. ಸಮಾಜದ ಬೆಳವಣಿ 
ಗೆಯ ನಿಯಮಗಳನ್ನು--ಗೊತ್ತುಮಾಡುವುದು ಸಾಧ್ಯ. ರಸಾಯನಶಾಸ್ತ್ರ 
ಅಧವಾ ಇನ್ನಾವುದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ ದಷ್ಟೇ ಈ ಗ ಸರಿ, ಸತ್ಯ. ಈ 
ನಿಯಮಗಳೇನೆಂದು ಒಮ್ಮೆ ಪ್ರ ತಿಳಿದರೆ, ಇತರ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಂತೆ ಇವನ್ನೂ 
ಉಪಯೋಗಿಸಬಹುದು. ಟಾಂ ಚೊಕ! ಹೇಳುವುದು 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಹಾಗೆ ಆಗುವಂತೆ, ಅಥವಾ ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ ವಾದದ ಬೆಳವಣಿಗೆ 
ಯಾದಕೆ ಹಾಗೆ ಆಗದಂತೆ, ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆ ಮಾಡುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. 


ಮಾನನಕೋಟಯ ಎಲ್ಲಾ ಚರಿತ್ರೆಗಳಲ್ಲೂ ಸಹಜವಾಗಿ ಕಾಣುವ 
ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು 
ಅಭ್ಯಾಸಮಾಡುವುದು. ಇದಕ್ಕೋಸ್ಕರ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಕಡೆಗಲ್ಲ, ಜನತೆಯತ್ತ 
ಅದು ನೋಡುವುದು. ಜನತೆಯತ್ತ, ಅತಿ ಪ್ರಾಚೀನ ಸ್ಲಿತಿಯ ಅನಂತರ, 
ನೋಡಿದಾಗ ಜನತೆಯಲ್ಲೇ ವಿವಿಧ ವಿಭಾಗಗಳನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಕೆಲ 
ವರು ಅತ್ತ ಎಳೆಯುವರು ; ಕೆಲವರು ಇತ್ನ. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಮಾಡುವುದು 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ವರ್ಗಗಳಾಗಿ. 


ಈ ವರ್ಗನೆಂದರೇನು? ಸರಳವಾಗಿ ಹೇಳುವುದಿದ್ದರೆ ಒಂದೇ ರೀತಿ 
ಒಂದೇ ಬಗೆಯಿಂದ ಜೀವನ ಮಾಡುವವರು. ದೊಡ್ಡ ಜನಿನಾನ್ಹಾರಿ ಪದ್ಧ 
ತಿಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅರಸನೂ ಪಾಳೆಯೆಗಾರರೂ ಶಮಗೆ ಬರುವೆ ಕಪ್ಪ- 
ಕಾಣಿಕೆಯ ಮೇಲಿಂದ ಜೀವಿಸುವರು. ಇದನ್ನು ತಂದೊಪ್ಪಿಸುವವರು 
" ಗುಲಾಮರು, ಇವರೇ ಹೊಲದಲ್ಲಿ ದುಡಿದು ಉತ್ಪಾದನೆ ಮಾಡುವ 
ವರು. ಪಾಳೆಯಗಾರ ಭೂಪತಿಗಳು ಒಂದು ವರ್ಗ. ಸ್ವಂತದ ಹಕ್ಳು- 
ಸ್ವಾರ್ಥವಿರುವ ವರ್ಗ. ತಮ್ಮ ಗುಲಾಮರಿಂದ ಎಷ್ಟು ಸಾಧ್ಯವೋ 
ಅಷ್ಟು ದುಡಿತವನ್ನು ದಕ್ಸಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವರೆಲ್ಲರ ಏಕ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು; 
ತಮ್ಮ ಆಸ್ತಿಯ ವಿಸ್ತೀರ್ಣವನ್ನೂ ಗುಲಾಮರ ಸಂಖ್ಯೆಯನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿಸ 
ಬೇಕೆಂಬುದು ಅವರೆಲ್ಲರ ಆಸೆಯಾಗಿತ್ತು. ಇತ್ತ ಗುಲಾಮರದೂ ಒಂದು 
ವರ್ಗ. ಈ ವರ್ಗಕ್ಕೂ ತನ್ನದೇ ಆದ ಸ್ವಾರ್ಧಗಳಿದ್ರುವು. ತಾವು ಉತ್ಪಾ 
ದನೆ ಮಾಡಿದ್ದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ತಮ್ಮ ಧನಿಗಳಿಗೆ ಕೊಡುವುದರ ಬದಲು ಆದಷ್ಟು 
ಹೆಚ್ಚಿನಂಶವನ್ನು ತಮ್ಮ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ಕುಟುಂಬಗಳಿಗೋಸ್ಟರ ಇರಿಸಿಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕೆಂಬುದು ಅವರ ಆಸೆ. ತಮಗೋಸ್ಟರಣಂಗಿ ಮಾತ್ರ ದುಡಿಯಲು ಅವರು 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಅವೇಕ್ಷಿಸಿದರು. ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಗೊತ್ತುಮಾಡುವ 
ಮತ್ತು ತೀರ್ಪುಕೊಡುವ ಎರಡೂ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ ತಮ್ಮ ಧನಿ 
ಗಳ ಕ್ರೂರ ಮುಷ್ಟಿಯಿಂದ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಅವರು ಹೆಣಗಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಬಲು ಹಿಂದಿನ ಆಂಗ್ಲೋ-ಸ್ಯಾಕ್ಸನ್‌ ಲೇಖಕನೊಬ್ಬ ಧನಿಯ ಹೊಲವ 
ನ್ನುಳುವ ಒಬ್ಬ ಗುಲಾಮನ ಅನುಭವವನ್ನು ಹೀಗೆ ಬರೆದಿದ್ದಾನೆ : ಕ್ರಿ 
ಸ್ವಾಮಾ, ನಾನು ಮೈಮುರಿದು ಕಲಸ ಮಾಡುತ್ತೇನೆ. ಮುಂಜಾವದಲ್ಲಿ 
ಹೋರಿಗಳನ್ನೋಡಿಸುತ್ತಾ ಹೊಲಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಅಲ್ಲಿ ಉಳುತ್ತೇನೆ. ಛಳಿ 
ಗಾಲದ ಛಳಿ ಎಷ್ಟು ಕಠಿನವಿರಲಿ, ನನ್ನ ಧನಿಗೆ ಹೆದರಿ, ಮನೆಯಲ್ಲಿ ನಾನು 
ಇರುವಂತಿಲ್ಲ. ಪ್ರತಿದಿನವೂ ಒಂದು ಎಕ್ರೆ ಇಲ್ಲವೆ ಜಾಸ್ತಿ ನಾನು ಉಳ 


ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜಮಾನ್ಹಾರಿ ಆಳರಸರ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲೂ ಧನಿ 
ಗುಲಾಮರೊಳಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಹೋರಾಟ ಆಗುತ್ತಲೇ ಇತ್ತು. ಕೆಲ 
ವೊಮ್ಮೆ ಇದು ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಇರುತ್ತಿತ್ತು ಗುಲಾಮರ ಒಂದು ತಂಡ 
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ಅವರ ಧನಿಗಿದಿರಾಗಿ ಎದ್ದೇಳುವುದು. ಮತ್ತೆ ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ, ತಮ್ಮೆಲ್ಲರ 
ಸರಿಸ್ಸಿ ತಿಯನ್ನೂ ಸುಧಾರಿಸುವುದಕ್ಕಾ ಗಿ, ಗುಲಾಮರು ಹೆಚ್ಚು ಸಂಖ್ಯೆ ಯಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾಗಿ ದಂಗೆ ಏಳುತ್ತಿ ದ್ದರು. ೧೩೮೧ ರಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲೆ ಂಡಿನಲ್ಲಿ a 
ಬಾಲ್‌ ಮತ್ತು ವಾಟ್‌ ಜೈಲರ್‌ ಇವರ "ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ 
ಬಂಡಾಯ ಆ ರೀತಿಯದು. ಇದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಜರ್ಮನಿ, ರಷ್ಯಾ 
ಮತ್ತಿತರ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಗುಲಾಮರ ಇಲ್ಲವೆ ಕೃಷಿಕರ ದಂಗೆಗಳಾಗುತ್ತಿ 
ದ್ದುವು. ಚಿಲ್ಲರೆ ಕಲಹಗಳಂತೂ ಅನು ದಿನ ಆಗುತ್ತ ಲಿದ್ದುವು. 
ಧನಿಯ ಹೊಲದಲ್ಲೂ ಗುಲಾಮರು ದುಡಿಯಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ದುಡಿಮೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಲ್ಲಿಸುವ ಕಾಣಿಕೆ ಇದು. ಇದಲ್ಲದೆ ತಮ್ಮ ಹೊಲ 
ಗಳ ಉತ್ಪತ್ತಿಯ ಒಂದಂಶವನ್ನಷ್ಟೆ ಸೇ ಅಲ್ಲ, ತಾವೂ ತಮ್ಮ ಮನೆಯವರೂ 
ಮಾಡಿದ "ಕೈಗಾರಿಕೆಯ ವಸ್ತು ಗಳನ್ನೂ ಗುಲಾಮನು ದನಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಸನೇಕಾ 
ಗುತ್ತಿತ್ತು. ಗುಲಾಮರಲ್ಲಿ ೬೫೫1 "ಮತ್ತಿತರ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಜಾ 
ಸುವ ಕೆಲ ವಿಚಕ್ಷಣರೂ ಇರುತ್ತಿದ್ದರು. ಉಳಿತಾಯವಾದ ಉತ್ಪತ್ತಿ- 
ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಕೊಂಡುಕೊಂಡು ಬದಲಿಗೆ ಬೇರೆ ಪ್ರದೇಶದ ಇಲ್ಲವೆ 
ರಾಷ್ಟ್ರದ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಕೊಡುವ ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳೂ ಇದ್ದರು. ಆದರೆ 
ಮಾ ಪಾರ ಹೆಚ್ಚಿ ನಂತೆ ಸಾಮಗ್ರಿ ಗಳ ಸರಬರಾಯಿ ಸಾಲದೆ ಹೋಯಿತು. 
ಸಂತೆಗೆ ಸ ಇಮಾನುಗಳನ್ನೊ ದನಿಸುವುದಕ್ಕೊ ಸ್ಟ ರ ಸಂಘಟತ ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ 
ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳು ಕೃ ಪ್ರ ಯಿಂಕ್ಳೈ ದರು. ಜು ಗೌಡ ಸ್ವತಂತ್ರ ಸೂಳಿ 
ಲ್ಸಟ್ಟ ಇಲ್ಲವೆ ಅಭಿಂದ ತ ಕೊಂಡು ಬರದ MEE ಪೂರ್ಣದಿನ 
ಉತ್ಸಾದನೆಗಾಗಿಯೇ ದುಡಿದರು. ಹೀಗೆ ಬಂಧಮುಕ್ತರಾದ ಗುಲಾಮರಲ್ಲಿ 
ಕೇಲವತು ನಗರಗಳಿಗೆ ಹೋಗಿ, ಬಟ್ಟೆ ನೇಯುವ, ಲೋಹದ ಪಾತ್ರೆ ಮತ್ತಿ ತರ 
ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ, ಸ್ವತಂತ್ರ ಉದ್ಯೋಗಿಗಳಾದರು. ಟಿಯು 
ಕೆ ನ ನಡೆಯಿತು. ಕೆಲವೇ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲ; ನೂರಾರು 
ವರ್ಷಗಳು ಬೇಕಾದುವು. ಸಳೀಯ ಉಪಯೋಗಕ್ಕಾಗಿ ಪ ಜು 
ಆಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾ ದನೆಗಳಾಗುತ್ತಿದ್ದುವು. ಅನಂತರ ಅದರಿಂದಲೇ 
ಹುಟ್ಟಿ ಮಾರ್ಕೆಟಿಗಾಗಿಯೂ ಉತ್ಸಾ ದನೆಗಳಾಗತೊಡಗಿದುವು. ಸ್ವತಂತ್ರ 
ರ ದಿನಕೂಲಿಯ OIE ಈ ಕಲಸವನ್ನು Be 


೬ 


ಸ್ವಲ್ಲ ಸ್ವಲ್ಪವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ಸ್ವತಂತ್ರ ಕಾರ್ಮಿಕರು-- ಶಿಲ್ಪಿ ಗಾರರು ಚಿಕ್ಕ 

ಪುಟ್ಟ ಮಾಲಿಕರಾದರು. ತಮ್ಮು ಫೈ ಕಳಗೆ ಬೇರೆ ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ನೇಮಿ 
ನ ಕೂಲಿ ಕೊಟ್ಟು ಅವರನ್ನು ದುಡಿಸಿ ಉತ್ಪಾ ದನೆಯನ್ನು. ಹೆಚ್ಚಿಸಿ 
ದರು. ೧೬ನೆಯ ಶತ್ರಮಾನದಿಂದ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಮು ಮ 
ಕೈ ಗಾರಿಕೆಯ SESE ES ಅದರ 
" ನೆರಳಾಗಿ' ಕೈಗಾರಿಕೆಯ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗವೂ ಬೆಳೆಯುತ್ತಾ ಬಂತು. 
ಹಳ್ಳಿ ಗಳಲ್ಲೂ ಕೂಡಾ ಜಮಿನಾನ್ಬಾರಿ ಬಂಧನಗಳು ಕಡಿಮೆಯಾಗತೊಡಗಿ 
ದ್ದುವು. ದೈಹಿಕ ದುಡಿಮೆಯ ಬದಲು ಹಣದ ಗೇಣಿ ಸಾಕಾಯಿತು. 
ಗುಲಾಮರು ಎಷ್ಟೋ ಪಡೆ ಸ್ನ ಸೈ ತಂತ್ರ ಕೃ ಹಿಕರಾಗಿ ತಮ್ಮ ಹೊಲದಲ್ಲಿ ದುಡಿ 
ದರು. ಭೂಮಾಲಿಕ ತನ್ನ ಹೊಲದಲ್ಲಿ " ರುಡಿದುದಕ್ಕೆ ಸಹಿಕರಿಗೆ ಕೂಲಿ 
ಕೊಡತೊಡಗಿದ. ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸೈವ ಇ ಯಗಾರನೂ 
ಹೊಲದಲ್ಲಿ ದುಡಿದು ಕೂಲಿ ಸಂಪಾದಿಸುವ ಕೂಲಿಕಾರನೂ ಹುಟ್ಟ ಕೊಂಡರು. 


ನಗರದಲ್ಲೂ ಹಳ್ಳಿ ಯಲ್ಲೂ ಭಂಡವಳವರ್ಗ ಹುಟ್ಟಿ, ಗ್‌ 
ಎಂದ ಮಾತ ತ್ರಕ್ಕೆ ಹಿಂದಿನಿಂದಲೇ ಇದ್ದ ಪಾಳೆಯಗಾರ ಧೆನಿಗಳ ವರ್ಗ 
ಅಳಿದುಹೋಗಲಿಲ್ಲ. ಬದಲಿಗೆ ಆರಸರೂ ಹಳೆಯ ಜಮಾನ್ಪಾರಿ 
ಶ್ರೀಮಂತರೂ ಇಗರ್ಜಿ [ಚರ್ಚ್‌] ಗಳವರೂ ಹೊಸ ಭಂಡವಳತಂಹಿಯನ್ನು 
ತಮ್ಮ ಒಳ್ಳಿತಿಗಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲು ಯತಿ ಸಿದರು. ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ 
ಚ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ನಗರಗಳಿಗೆ ಹೋದ ಕ ಹಿಕರು ತಮ್ಮ ಧನಿಗಳಿಗೆ 
ಗಡಿಯ ರೂಪದಲ್ಲಾ ಗಲೀ, ಹಣದ ರೂಪದಲ್ಲಾ ಗಲೀ ಕಪ್ಪ ಕೊಡು 
ನ್ರದು ತಫ್ಪಿ ತು ಸರಿ. ಆದರೆ ಈ ಗುಲಾಮರ ಸಂತಾನದವರು ಸಿತು 
ಗತ ಅವರಿಗೆ ಹೊಸ ಧನಿಗಳು ಹುಟ್ಟಿ ಕೊಂಡರು. ಅರಸನಿಗೂ 
ನಾಳೆಯಗಾರ ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೂ ಅವರು ಲರು. ರೀತಿಯ ತೆರಿಗೆಗಳನ್ನು 
ಕೊಡಬೇಕಿತ್ತು. ವ್ಯಾಸಾರದ ಮೇಲೆ ನಿರ್ಬಂಧೆಗಳಿರುತ್ತಿದು ವು ಉತ್ಪಾ 
ನನೆಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ತಡೆ ಬಂತು. 

ರಾಜ್ಯ ಯಂತ್ರವನ್ನು ಘಿ ಸೇನೆಗಳನ್ನು, ನ್ಯಾಯಾಧೀಶರನ್ನು | ಜೈಲುಗ 
ನ್ನು ರಸನೂ ಸ ಶ್ರೀಮಂತರೂ ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು: 
be “ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುತಿ ತ್ತಿದ್ದವರೂ ಅವರೇ. ಆದುದರಿಂದ 


ಪ್ರಿ 


ಅಡೆತಡೆಗಳನ್ನೊಡ್ಡುವುದು . ಅವರಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಆದುದರಿಂದ 
ಭಂಡವಳ ವರ್ಗದ ಬೆಳವಣಿಗೆ ವರ್ಗಸಮರದ ಹೊಸ ರೂಪಗಳ ಬೆಳವಿ 
ಗೆಗೂ ಕಾರಣವಾಯಿತು. ಭಂಡವಳ ವರ್ಗ ಅರಸರಿಗೂ ಪಾಳೆಯಗಾರ 
ರಿಗೂ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಹೋರಾಡಬೇಕಾಯಿತು. ಎಷ್ಟೋ ಶತಮಾನಗಳ 
ವರೆಗೆ ಈ ಹೋರಾಟ ನಡೆಯಿತು. ಇನ್ನೂ ಹಿಂದುಳಿದಿರುವ ಕೆಲ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಆ ಹೋರಾಟ ಇನ್ನೂ ನಡೆದಿದೆ. ಆದರೆ ಬ್ರಿಟನ್‌ ಫ್ರಾನ್ಸ್‌ಗಳಲ್ಲಿ ಅದು 
ಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆ. 

ಇದು ಹೇಗಾಯಿತು? 

ಭಂಡವಳ ವರ್ಗ ಸಶಸ್ತ್ರ ಬಂಡಾಯವೆದ್ದು ಹಿಂದಿನ ವಾಳೆಯಗಾರ 
ಆಳುವ ವರ್ಗದಿಂದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಂಡಿತು. ಬ್ರಿಟನ್ನಿನಲ್ಲಿ ಇತರ 
ಎಲ್ಲಾ ದೇಶಗಳಿಗಿಂತ ಮೊದಲೇ ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಒದಗಿತು. ಕರ-ತೆರಿಗೆ 
ನಿರ್ಬಂಧಗಳಿಗಿದಿರಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಲಿದ್ದ ಭಂಡವಳವರ್ಗ ನಡೆಸಿದ ಹೋರಾಟ 
ಹದಿನೇಳನೆಯ,ಶತಮಾನದ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ತೀಕ್ಷ್ಣ್ಣತೆಗೆ ಬಂತು. ಭಂಡವಳ 
ರೀತಿಯ ಉತ್ಪಾದನೆ ಬೆಳೆಯಲು ಈ ನಿರ್ಬಂಧೆಗಳು ತಡೆಯಾಗಿದ್ದುವು. 
ಈ ನಿರ್ಬಂಧಗಳನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಲು ಅರಸನಿಗೆ ಅರ್ಜಿಮಾಡಿ, ತೆರಿಗೆ 
ಕೊಡಲು ನಿರಾಕರಿಸಿ- ಹೀಗೆಲ್ಲ ಶಾಂತ ವಿಧಾನಗಳಿಂದ ಭಂಡವಳಗಾರರು 
ಯತ್ನಿಸಿದರು. ಆದರೆ ರಾಜ್ಯಯಂತತ್ರದೆದುರು ಅವರ ಆಟವೇನೂ ಸಾಗ 
ಲಲ್ಲಿ ಆದುದರಿಂದ ಭಂಡವಳಗಾರರು ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಬೇಕಾ 
ಯತು. ಅರಸನಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ, ನಿರ್ದಯವಾದ ಕರ-ತೆರಿಗೆ ವ್ಯಾಪಾರದ 
ಮೇಲಿನ ತಡೆಗಳಿಗಿದಿರಾಗಿ, ಪಾಳೆಯಗಾರರ ಹಿಡಿತದಿಂದ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಯತ್ನಿಸಿದವರ ಬಂಧನ-ರಾಜನ ನ್ಯಾಯಾಧೀಶರು ಹೊರಿಸುವ ಶಿಕ್ಷೆಗಳಿಗೆ 
ಪ್ರತಿಯಾಗಿ, ಜನರು ಥೆರಳಿ ಏಳುವಂತೆ ಮಾಡಬೇಕಾಯಿತು. ಬೇರೆ ಮಾತಿ 
ನಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ಭಂಡವಳಗಾರರು ಸಶಸ್ತ್ರ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಹೂಡಬೇ 
ಕಾಯಿಶು; ಅರಸನಿಗಿದಿರಾಗಿಯೂ ಹಳೆಯ ಮರನ ವಿಧಾನಗಳಿಗಿದಿರಾ 
ಗಿಯೂ' ಆಯುಧ ಹಿಡಿದು ಜನ ಹೋರಾಡುವಂತೆ ಮಾಡಬೇಕಾಯಿತು; 
ಹಿಂದಿನ ಆಳುವ ವರ್ಗವನ್ನು ಮಿಲಿಟರಿ ವಿಧಾನಗಳಿಂದ -ಸೋಲಿಸಬೇ 
ಕಾಖಿತು. ಇದಾದ ಅನಂತರನೇ ಭಂಡವಳ ವರ್ಗ ಅಳುವ ವರ್ಗವಾ 


ಲೆ 


ಗುವುದು, ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಜೆಳವಣಿಗೆಗಿರುವ ಆತಂಕಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ನಿರ್ಮೂಲಮಾಡುವುದು, ಅದಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯವಿರುವ ಕಾನೂನುಗಳನ್ನು ಗಚಿಸು 
ವುದು ಸಾಧ ವಾಯಿತು. 

ಆದರೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಚರಿತ್ರೆಗಳಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣುವುದೇ ಬೇಕೆ. ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿ 
ನಲ್ಲಾದ ಭಂಡವಳವರ್ಗದ ಕ್ರಾಂತಿ ಎಂದರೆ ಚಾರ್ಲ್ಸ್‌ [ ಒಂದನೆಯ 
ವನು] ಮತ್ತು ಕ್ರಾಮ್‌ವೆಲ್‌ ಅವರೊಳಗಿನ ಕಲಹ. ಚಾರ್ಲ್ಸ್‌ ದುರ 
ಹಂಕಾರದ, ಕುತಂತ್ರದ್ಕೆ ರೋಮ್‌ ಕ್ಯಾಧಲಿಕ್‌ ವಿಚಾರ ಲಹರಿಯ 
ಅರಸು. ಕ್ರಾ ಮ್‌ನೆರ್‌ ಎಂದರೆ ಮಹಾ ಗೌರವಸ್ತ ಕ್ಯಾ ಥಲಿಕ್‌ ನಿರೋಧಿ, 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ದ ಬಗ್ಗೆ ಹಿರಿಯಧ್ಯೆ (ಯಗಳಿದ್ದ ವರು. ಆ ಹೋರಾಟ 
ವನ್ನು ಧಾರ್ಮಿಕ Ws ಚಿತಿ ಸಲಾಗಿದೆ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ 
ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹಾದು, ಕಾದಾಟದ ತನನದ jE 
ಹೋಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡುತ್ತದೆ. ಆ ಹೋರಾಟದ ನಿಜಸ್ಥಿತಿಯೇನು? 
ಅದು, ಪ್ರಗತಿ ಹೊಂದುತ್ತಿದ್ದ ಭಂಡವಳವರ್ಗ ಹಳೆಯ ಪಾಳೆಯಗಾರ 
ಆಳುನವರ್ಗದಿಂದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕಿತ್ತು ಕೊಳ್ಳ ಲು ಮಾಡಿದ ಯತ್ನ 
ಎಂದು ಮಾಕ್ಸ್‌ ೯ವಾದ ಅರ್ಥಮಾಡುತ್ತದೆ. ನಿಜಕ್ಕೂ ಅದು ವಿಧ 
ಮೈಲುಗಲ್ಲಾ ಗತ್ತು. ಕ್ರಾಂತಿಯ ಅನಂತರ, ೧೬೮೯ ರಲ್ಲಾದ ಅದರ 
ದ್ವಿತೀಯ ಘಟ್ಟದ ಅನಂತರ ಭಂಡವಳವರ್ಗಕ್ಕೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ ನಿಯಂತ್ರಣ 
ದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪಾಲು ಸಿಕ್ಕಿತು. 

ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಕ್ರಾಂತಿ ಬಲುಬೇಗನೆ ಆದುದ 
ರಿಂದ ಭಂಡವಳಗಾರರ ವಿಜಯ ನಿರ್ಣಾಯಕನಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಪೂರ್ಣವಾ 
ಗಿರಲಿಲ್ಲ. ' ಇದರ ಫಲವಾಗಿ ಹಳೆಯ ಜಮಾನ್ತಾರಿ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿ 
ನಾಶ ನಾಶವಾದರೂ ಭೂಮಾಲಿಕನರ್ಗ ದೊಡ್ಡ ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಉಳಿದು 
ಕೊಂಡಿತು. ಅದೇ, ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಜಮಿಸಾನ್ಹಾರಿ ವರ್ಗವಾಗಿ ಬೆಳೆ 
ಯಿತು. ಮುಂದಿನೆರಡು ಶತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ, ಇತರ ಧೆನಿಕವರ್ಗದೆಲ್ಲಿ ಲೀನ 
ವಾಯಿತು. ರಾಷ್ಟದ ನಿಯಂತ್ರಣದಲ್ಲಿ "ಬಗೆ ಒಂದು ಪ್ರಧಾನ ಅಂಶವನ್ನು 
ಇರಿಸಿಕೊಂಡಿತು. ' 

ಆದರೆ ಫ್ರಾ ನ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಲುಕಾಲದ ಅನಂತರ ಬದಲಾವಣೆಯಾಯಿತು. 


೯ 


ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಕ್ರಾಂತಿಯಾದದ್ದೇ ೧೭೮೯ ರಲ್ಲಿ. ಅದರಿಂದಾದ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳೂ ಬಲು ಘನವಾದುವು. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಯ' ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿ, ರೋಸೋ ಮತ್ತಿತರ ಲೇಖಕರು ಮಾನವನ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು 
ಘೋಷಿಸಿ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಬರೆದುದರಿಂದ, ಹೀಗಂದುದಲ್ಲ; « ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ- 
ಸಮತೆ-ಸೌಹಾರ್ದ' ಇವು ಕ್ರಾಂತಿಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜನತೆಯ ಜಯಕಾರಗ 
ಳಾಗಿದ್ದುದರಿಂದಲೂ ಅಲ್ಲ. ಕ್ರಾಮ್‌ವೆಲ್‌- ಕ್ರಾಂತಿಯ ಸತ್ವ ಜಯಘೋಷ 
ಗಳ ಬದಲು ವರ್ಗಸಮರದಲ್ಲಿದ್ದಂತೆ ಫ್ರೆಂಚ್‌-ಕ್ರಾಂತಿಯ ಸತ್ವವೂ 
ವರ್ಗಸಂಬಂಧೆದಲ್ಲಿದೆ; ಬಾವುಟಿಗಳಲ್ಲಿ ಬರೆದ ಅಸ್ಪಷ್ಟ ನ್ಯಾಯಧರ್ಮ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲ. 

ಆ ಕಾಲಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳುವಂತೆ: 

| ತನ್ನ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ತಾನೇ ಕೊಡುವ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಆಧರಿಸಿ 
ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ತೀರ್ಪು ಕೊಡುವುದು ಹೇಗೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವೋ 
ಹಾಗೆಯೇ ಅಂತಹ ಕ್ರಾಂತಿ-ಕಾಲದ ಬಗ್ಗೆ ಆಗಿನ ಅನುಭವದಿಂದಲೇ 
ತೀರ್ಮಾನ ಕೊಡುವಂತಿಲ್ಲ ಹೊಸ ವರ್ಗದೆ ನಾಯಕರು, ತಿಳಿದಾಗಲಿ 
ತಿಳಿಯದಾಗಲಿ, ತಮ್ಮ ಹೋರಾಟ ಅಸ್ಪಷ್ಟ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದು-ವರ್ಗ 
ಹಿತ ಇಲ್ಲವೆ ವರ್ಗಶಕ್ಕೆಗೂ ಅದಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ-ಎಂದು ಹೇಳಿದರೂ 
ಹೋರಾಡುವ ಆ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹಳೆಯ ವರ್ಗದಿಂದ ಹೊಸ ವರ್ಗ 
ಅಧಿಕಾರ ಕಿತ್ತುಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಮುಖ್ಯ. ಆಗ 
ಮಾತ್ರ ಆ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕ ಕಾಲದ ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. 

ಎರಡು ವರ್ಗಗಳೊಳಗಿನ ಹೋರಾಟವೇ ಮಾನವ ಸಮಾಜದ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಮುಖ್ಯ ಪ್ರೇರಕ ಶಕ್ತಿ ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ. 
ವರ್ಗಗಳ ಹೋರಾಟದ "ಜತೆಯಲ್ಲೇ, ವಿಜ್ಞಾನದ, ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮೇಲೆ 
ಮನುಷ್ಯ ಬೀರುವ ಪ್ರಭಾವದ, ಜೀವನಕ್ಕೆ ಅಗತ್ಯವಾದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ತಯಾರಿಸಲು ಅವನಿಗಿರುವ ಶಕ್ತಿಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಯೂ ಆಗುವುದು. 
ವಿದ್ಯುತ್‌ಶಕ್ತಿಯ ಮೂಲಕ ಚಲಿಸುವ ಯಂತ್ರ ಶೋಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟುದರಿಂದ 
ಉತ್ಪಾದನೆ ವೇಗವಾಗಿ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಅಡಿ ಇಟ್ಟಿತು; ಆದರೆ ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ. 
ಈ ಯಂತ್ರ, ನೂಲುವ ರಾಟಿ ನೇಯುವ ಕೈ ಮಗ್ಗ ಗಳಿದ್ದ ಉತ್ಸಾದಕನ 
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ವಿನಾಶಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಯಿತು. ವಿದ್ಯುತ್‌ ಚಾಲನೆಯ ಸಹಾಯದಿಂದೆ 
ಒಬ್ಬ ನೇಕಾರ, ಬರೇ ಕ್ಸಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಾರದಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾ ಫ್ರಾದಿಸುವುದನ್ನು, 
ಒಂದೇ ದಿನದಲ್ಲಿ ಉಂಟುಮಾಡಲು ಶಕ್ತನಾದ. ಜ್‌ 4 ೦ತದ 
ಸಾಮಗ್ರಿ ಗಳನ್ನುಪಯೋಗಿಸಿ ಸ್ವಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪವಾಗಿ ಉತ್ಪಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದ ವನ 
ಬದಲು ಬೇರೆ ಎರಡು ತರದ ಜನರು ಬಂದರು. -ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ವರ್ಗ 
ಒಂದು, ಇವರೇ ಯಂತ್ರದ ಮಾಲಿಕರು, ಆದರೆ ಸ್ವತಃ ದುಡಿಯಲಾರರು; 
ಕೈಗಾರಿಕೆಯ ಕೂಲಿಕಾರ ವರ್ಗ ಇನ್ನೊಂದು, ಸ್ವಂತದ ಯಂತ್ರಗಳಿಲ್ಲ, 
ಏಕೆ ಮಾಲಿಕಥಿಗೋಸ್ಕರ ದಿನಕೂಲಿ ಪಡೆದು ಜಯ 

ಇಂತಹ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗಬೇಕೆಂದು ಯಾರೂ ಯೋಜನೆ ತಯಾ 
ರಿಸಿ ಹಂಚಿಕೆ ಹಾಕಿದ್ದಿಲ್ಲ; ಅದು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೇ ಆಯಿತು. ಸ್ವಲ್ಪ ಜನ 
ಗಳಿಸಿದ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಫಲವಾಗಿ ಆ ಯಂತ್ರಗಳು ಹುಟ್ಟಿ ಕೊಂಡುವು. 
ಅನರು ತಮ್ಮ ಪ್ರಯೋಜನಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಆ ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿ 
ಕೊಂಡರು. ಅದರಿಂದ ಮುಂದೆ ಆಗಬಹುದಾಗಿದ್ದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪರಿಣಾಮ 
ವನ್ನು ಅವರು ಕಂಡದ್ದೂ ಇಲ್ಲ; ಇಚ್ಛೆ ಸಿದ್ದೂ ಇಲ್ಲ. ಮಾನವ ಸಮಾಜದ 
ಎಲ್ಲಾ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಗೂ ಈ ವಿಚಾರ ಅನ್ವಯಿಸುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ. ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚು 
ತ್ರಿತ್ತು. ಉತ್ಪಾದನೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಆತ ಉಪಯೋಗಿಸಿದ. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿ ಮಹಾ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದಲಾವಣೆ 
ಗಳಾಗಲು ಕಾರಣನಾದ. ಈ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದಲಾವಣೆಗಳ ಫಲವಾಗಿ 
ವರ್ಗಸಮರಗಳಾದವು. ಆಗಿನ ನಿಚಾರ, ಸಂಸ್ಥೆ -ಸ್ಥಾಪನೆಗಳು, ಹಳೆಯ 
ಉತ್ಪಾದನಾ ವಿಧಾನ ಮತ್ತು ವರ್ಗ ಸಂಬಂಧದ ಮೇಲೆ ಕಟ್ಟಿ ಲ್ಸಟ್ಟಿ ದ್ರುದ 
ರಿಂದ್ದ ವರ್ಗಸಮರ ಆ ವಿಚಾರ, ಸಂಸ್ಥೆ... ಸ್ಥಾಪನೆಗಳ ವಿರುದ್ಧ ವಾದ 
ಹೋರಾಟಿವಾಯಿತು. 

ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ "ಜಹೆಗೀರು? [ ಆಸ್ತಿ] ಗಳ ಸ್ಥಾಪನೆಯನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೊ ಣ. ಲಾರ್ಡ್ಸ್‌ ಸ್ಸಿರಿಚ್ಛು ವಲ್‌, ಲಾರ್ಡ್ಸ್‌” ಟಿಂಪರಲ್‌ 
ಮತ್ತು ಕಾಮನ್ಸ್‌ ಎಂಬ ಮೂರು ನಿಭಾಗಗಳು [ ಆಸ್ತಿ ಯು ವಿಸ್ತಾರಕೆ 
ಅನುಗುಣವಾಗಿ] ಇಂಗ್ಲೆ ಂಡಿನಲ್ಲಿದ್ದು ವು. ಆರಂಭದ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟು 
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ಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ "ಜಹೆಗೀರಿ' ಗೂ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಪ್ರಾತಿನಿಧ್ಯನಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಈ 
ವಿಭಜನೆಯ ಒಂದು ರೂಪವನ್ನು ಶ್ರೀಮಂತರ ಸಭೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾನ್ಯರ 
ಸಭೆಗಳಲ್ಲಿ '[ ಹೌಸ್‌ ಆಫ್‌ ಲಾರ್ಡ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಹೌಸ್‌ ಆಫ್‌ ಕಾಮನ್ಸ್‌ ] 
ಈಗಲೂ ಕಾಣಬಹುದಾದರೂ ಕೂಡ, ಪಾಳೆಯಗಾರತನಕ್ಕೆ ಯಾವ 
ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ. ಅದು ಅಳಿದುಹೋಗಿದೆ. ಭಂಡವಳಗಾರರು 
ಮತ್ತು ಕೂಲಿಕಾರರು ಎಂದು ಸಮಾಜದ ಹೊಸ ವಿಭಜನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಫ್ರಾನ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಹಿಂದಿನ " ಜಹಗೀರು? ಗಳ ಒಂದೇ ಒಂದು ಕುರುಹೂ ಇಲ್ಲ. 
ಬಿಳಿಯರ ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಅಂತಹೆ "ಜಹಗೀರು? ಗಳ ವಿಚಾರ ಕೇಳಿದ 
ವರೇ ಇಲ್ಲ; ಸಂಯುಕ್ತ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಬೆಳೆಯತೊಡಗಿದ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಪಾಳೆ 
ಯಗಾರತನ ತನ್ನ ಕೊನೆಯನ್ನು ಸಮಾಸಿಸಿತ್ತು. 

ಅಂತಹ ವಿಚಾರ, ಸ್ಫಾಸನೆಗಳು ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟಿ ಕೊಂಡುವು? ಯಾವ 
ಕಾರಣದಿಂದ ಅವುಗಳ ಅವಸಂನವಾಯಿತು? ಮನುಷ್ಯರ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಆಚರಣೆ 
ಯುಂದಲೇ ಯಾವಾಗಲೂ ಅಂತಹ ವಿಚಾರ-ಸ್ಥಾ ಪನೆಗಳು ಹುಟ್ಟಿ 
ಕೊಂಡುವು ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ. ಆಹಾರ, ಬಟ್ಟೆಬರೆ, 
ವಸತಿ, ಇಂತಹೆ ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳ ಉತ್ಪ್ಸಾದನೆಯೇ ಮೊದಲ 
ವಿಷಯ. ಪುರಾತನದ ಪಂಗಡಗಳಿರಲಿ, ಗುಲಾಮ ಸಮಾಜನವಿರಲ್ಲಿ, 
ಪಾಳೆಯಗಾರ ಸಮಾಜವನಿರಲಿ, ಆಧುನಿಕ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜವಿರಲಿ- 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿಭಾಗದಲ್ಲೂ ಆದರ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳೊ 
ಳಗಿನ ಸಂಬಂಧೆ ಉತ್ಪಾದನೆಯ ರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿತ್ತು. ಸ್ಟಾಪನೆ 
ಗಳನ್ನು ಮೊದಲೇ ಯಾರೂ ಯೋಚಿಸಿ ಇಟ್ಟಿರಲಿಲ್ಲ; ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವಿಭಾಗದ ಪದ್ಧತಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ಅವು ಹುಟ್ಟಿ ಕೊಂಡುವು. ಸ್ಥಾಪನೆಗಳು, 
ಶಾಸನಗಳು, ನೈತಿಕ ಧರ್ಮ ಮತ್ತಿತರ ವಿಬಂರಗಳು ರೂಢಿ-ಪದ್ಧತಿಗಳ 
ಮೇಲಿಂದ ರೂಪುಗೊಂಡುವು. ಈ ರೂಢಿ-ಪದ್ಧತಿಗಳಿಗಂತೂ ಉತ್ಸಾದನೆಯ 
ವಧಾನದೊಡನೆ ನಿಕಟಿ ಸಂಬಂಧನಿತ್ತು. 

ಪಾಳೆಯಗಾರತನದಿಂದ ಭಂಡವಳೆಶಾಹಿಗೆ ಬಂದ ರೀತಿಯಲ್ಲೇ 
ಉತ್ಸಾದನ ವಿಧಾನ ಬದಲಾದಾಗ ಸ್ಥಾಪನೆಗಳೂ ವಿಚಾರಗಳೂ ಬದಲಾ 
ಯಿಸಿದುವು ಎಂಬಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಯಿತು. ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನೈತಿಕವಾಗಿ 
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ದ್ಹುದು ಮತ್ತೆ ಅನೈತಿಕವಾಯಿಂತು; ಅನ್ಫೈತಿಕವಾಗಿದ್ದುದ ದು ನೈತಿಕವಾ 
ಯತು. ಉತ್ಪಾ ದನ ನಿಧಾನದಲ್ಲಿನ ಬದಲಾವಣೆಯಂತಹ ನಿಶೇಷ ಬದಲಾ 
ನಣೆಯ ಕಾರದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ವಿಚಾರ ಫರ್ಷಣೆಯಾಯಿತು; 
ಆಗಿನ ಸ್ಥಾಪನೆಗಳ ನಿರುದ್ಧ ಬಂಡಾಯವಾಯಿಂತು. 

ಭಂಡನಳಶಾಹಿ ಉತ್ಪಾದನೆ ಬೆಳೆದಂತೆ ಪಾಳೆಯಗಾರವರ್ಗದೊಡನೆ 
ಫಘರ್ಷಣೆಯಾಯಿಂತು. ಉತ್ಸಾದನ ವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳವೇ ಪ್ರಧಾನ 
ವಾಯಿತು. ವಿಚಾರ ಘರ್ಷಣೆ ಸಷ ಸಷ್ಟವ ವಾಯಿತು; 4 ದ್ಧ ವದತ್ತ ಹಳ್ಳಿಲ್ಲ'; 
ಅದರ ಬದಲು 4" ಪ್ರಾತಿಫಿಧ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ತೆರಿಗೆಯಿಲ್ಲ, | ದೆ ವ್ಯಾಪಾರ 
ನಡೆಸಲು ಅಧಿಕಾರವಿರಬೇಕು, ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ, ವಿರುವ ಮನೋ 
ಭಾವನೆ ಸಾಕು, ಕೇಂದ್ರಿ ಕೃತ ನಿಯಂತ್ರಣ ಇಡಿಲಬೇಕು ತೋರಿಕೆ 
ಗೇನೋ ಅಸ್ಪಷ್ಟ ಹಕ್ಕು ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ನೀತಿಗಾಗಿ ಸ್ವತಂತ್ರ ಮಾನ 
ವರು ನಡೆಸುತ್ತಿದ್ದ ಜೀವನ ಮರಣ ಹೋರಾಟ. ವಾಸ್ತವವಾಗಿ ಎದ್ದೇ 
ಳುತ್ತಿದ್ದ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಕಣ್ಣು ಮುಚ್ಚುತ್ತಲಿದ್ದ ಪಾಳೆಯಗಾರತನದ 
ವಿರುದ್ಧ ನಡೆಸುತ್ತಿದ್ದ ಸಮರ. « ವಿಜಾರ' ಘರ್ಷಣೆಯ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ 
ಎರಡನೆಯದು. 

ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳು, ಕನಸಿನ ರಾಜ್ಯ ಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಬರೆಯುವ ಲೇಖಕರಂತೆ ಸಮಾಜ ರಚನೆಗೆ ಅಸ ಸ್ಪಷ್ಟ  ತತ್ವ' ಗಳನ್ನು 
ನಿರ್ಧರಿಸ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ. ಮನುಷ ವ್ಯನಲ್ಲಿ ಸುಳಿಯುವ ಅಂತಹ ತತ್ವ ಗ 
ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸ್ಥ ಸಳದ, ಕಾಲದ ವಾಸ್ತವ ಸಮಾಜ ರಚನೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿ 
ಬಿಂಬಿಸುತ್ತ ವೆಯೇ ಹೊರತು, ಯಾವಾಗಲೂ ಎಲ್ಲೆಡೆಗಳಲ್ಲೂ ಅನ್ವಯಿಸು 
ವಂತಿಲ್ಲವೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲಿ, ಸಾರ್ವತ್ರಿ 
ಕವಾಗಿ ಅನ ಯಂಸುತ ಎನ್ನುವ ವಿಚಾರವೂ ಕೂಡ- ದ 
ಮಾನವ Ss ಜ್‌ ವಿವಿಧ ಘಟ್ಟ ಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಅರ್ಥಕೊಡು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಗ್ರೀಕರ. « ನಗರ ರಾಷ್ಟ್ರ' ಗಳಲ್ಲಿ ನ ತಡಕಿಳಗಿವ ಸಮಾನ 
ಹಕ್ಕುಗಳು” ಎಂಬ ತತ್ವ ಗುಲಾಮ ಜನರಿಗೆ ಅನ್ವ ಯಿಸಲಿಲ್ಲ. ಮಹಾ 

ಫ್ರೆಂಚ್‌ ಕ್ಲಾ ್ರ್ರಾಂತಿಯ ರ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ. ಸಮಾನತೆ, ಸೌಹಾರ್ದ? ತತ್ವವೂ 
ಎ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೆಂದರೆ ಏಳುತ್ತಿದ್ದ ಭಂಡವಳಶಾಹಿಗೆ ತಡೆಯಿ 
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ಲ್ಲದೆ ವ್ಯಾಪಾರ ನಡೆಸಲು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ; ಸಮಾನತೆಯೆಂದರೆ ಈ ವರ್ಗ 
ಮತ್ತು ಪಾಳೆಯಗಾರ ಭೂಪತಿಗಳೊಳಗೆ ಸಮಾನತೆ; ಸೌಹಾರ್ದನೆಂದರೆ 
ಜಮಿಾನ್ಸಾರಿ ಮರ್ದನ ನಿರ್ಬಂಧಗಳಿಗಿದಿರಾಗಿ ತಮ್ಮ ವರ್ಗದವರೊಳಗೇ 
ಸೌಹಾರ್ದ. ಫ್ಲೈಂಚ್‌ ವಸಾಹತುಗಳಲ್ಲಿದ್ದ ಗುಲಾಮರಿಗೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ 
ಫ್ರಂಚ್‌ಜನ ಕೋಟಯಲ್ಲೇ ದರಿದ್ರವರ್ಗಕ್ಕೂ ಈ ಘೋಷಣೆ 
ಅನ್ನ ಯಿಸಲಿಲ್ಲ. 

ಆದುದರಿಂದ ನಾವು ಇಷ್ಟನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು: ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿಚಾರ 
ಗಳು, ಅದರಲ್ಲೂ ಸಮಾಜದ ರಚನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದುವು, " ವರ್ಗ? ವಿಚಾ 
ರಗಳು; ಪ್ರಚಾರ ಯಂತ್ರವನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿ, ನಿದ್ಯುಭ್ಯಾಸವನ್ನು ನಿಯಂ 
ಶ್ರಿಸಿ, ತಮ್ಮ ನ್ಯಾಯಾಸ್ಫಾನದ ಮೂಲಕ, ಉದ್ಯೋಗದಿಂದ ಹೊರಹಾಕು 
ವುದರ ಮೂಲಕ, ವಿರುದ್ಧಾಭಿಪ್ರಾಯವುಳ್ಳ ವರನ್ನು ಶಿಕ್ಷಿಸಿ, ಸಮಾಜಳಲ್ಲಿನ 
ಹಿರಿಯವರ್ಗ ತನ್ನ ವರ್ಗ ವಿಚಾರವನ್ನು ಉಳಿದವರ ಮೇಲೆ ಹೊರಿಸು 
ವುದು. "ಇಲ್ಲೊಂದು ವಿಚಾರವಿದೆ; ಇದು ಸತ್ಯವಲ್ಲ ನಿಜ. ಆದರೆ 
ಅದನ್ನು ನಂಬುವಂತೆ ಅಥವಾ ಅಲ್ಲಗಳೆಯದಿರುವಂತೆ ಜನರನ್ನು ಒತ್ತಾ 
ಯಿಸೋಣ” ಎಂದು ಆ ಹಿರಿಯವರ್ಗ ಭಾವಿಸುತ್ತದೆ ಎಂದಲ್ಲ. ಹಿರಿಯ 
ವರ್ಗ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಅಂತಹ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವುದೇ ಇಲ್ಲ. 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಜೀವನೆದಿಂದಲೇ ಆ ವಿಚಾರಗಳು ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. " ಶ್ರೀಮಂತ? 
ರಾಗಿ ಗಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟರುವ ಪಾಳೆಯಗಾರ ಧನಿಯ ಅಧವಾ ಧನಿಕ ಭಂಡವಳ 
ಗಾರನ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಶಕ್ತಿಯೇ, ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗಿಂತ ತಾನು ಮೇಲು 
ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಒಮ್ಮೆ ಈ ವಿಚಾರ ಹುಟ್ಟಿ 
ಸ್ಟಾನಿತವಾದಮೇಲೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಅದನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದು 
ಹಿರಿಯವರ್ಗ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ, ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದೇ ಇದ್ದರೆ ಜನ ಆ ವಿಚಾ 
ರಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ನಡೆಯಲಾರರು. ಅರಸನ ದೈವದತ್ತ ಹಕ್ಕನ್ನೂ ಪ್ರಶ್ನಿ 
ಸುವ ಉದ್ಧಟತನವನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು. [ ಅವನ ರುಂಡವನ್ನು ಉರುಳಿ 
ಸುವುದಕ್ಟೂ ಹೋಗಬಹುದು. ] ಆದುದರಿಂದ ಜಪಾನಿನ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ರಾಷ್ಟ್ರದ ಹಿರಿಯವರ್ಗವೂ «ಅಪಾಯಕಾರಿ ವಿಚಾರ” 
ಗಳು ಹರಡದಂತೆ ಸಂಧ್ಯವನಿರುವುದನ್ನೆಲ್ಲ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
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ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವಿಲ್ಲವಾದರೆ, ಉತ್ಪಾದನ ನಿಧಾನದಲ್ಲಾ 
ಗುವ ವಿಶೇಷ NH ಮೊದಲ EN ಜರಿ " ಅಪಾಯೆ 
ಕಾರಿ ವಿಚಾರ? ಹುಟ್ಟುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಹೊಸ ಉತ್ಪಾದನ ನಿಧಾನ 
ಬರುವ ಮೊದಲೇ ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಜನ ಹೇಗೆ ಯೋಚಿಸಬಹುದು? ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಕೇಳುವುದು ಸಾಧ್ಯ: 

ಉತ್ತರನಿದು: ಅದರ ಇರುವಿಕೆಗೆ ತಕ್ಕ ಪರಿಸ್ಪಿತಿ ಒದಗುವ ಮೊದಲು 
ಜನ ಆ ವಿಜಾರಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆ ಸರಿಸಿ $ ಒದಗಿದಾಗ ಹಳೆಯ 
ಸಿತಿಗೂ ಉತ್ಪಾ ದನೆಯ ಹೊಸ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೂ ಆಗುವ ತಿಕಾ ಿಟವನ್ನು 
ಕೋಡಿ, ಜನ ಜು ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರಮಾಡುವಂತಾಗುವುದು. 

ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ, ಇಷ ದೆ ಉತ್ಸಾ ದನ ಹೆಚ್ಚುತ್ತ 

ಹೋದಂತೆ, ಲಾಭ ಗಳಿಸುವುದ ದಕ್ಟೋಸ್ಟರ ಅದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಮಾರುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾದಂತೆ, ಮೊದಮೊದಲಿನ ಭಂಡವಳ 'ಗಾರ, ವ್ಯಾಪಾರದ ಮೇಲೆ 
ಸಾಳೆಯಗಾರರು ಹೊರಿಸಿದ್ದ ಅಡೆತಡೆಗಳನ್ನು ಸಹಿಸಲಿಲ್ಲ ; ಘರ್ಷಣೆಗೆ 
ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಆದುದರಿಂದ, ನಿರ್ಬಂಧಗಳು ಹೋಗಬೇಕು, ತೆರಿಗೆ 
ಯನ್ನು ಗೊತ್ತುಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ತಮಗೂ ಒಂದು ಹಕ್ಸಿರಬೇಕು, ಎಂಬ 
ಯೋಚನೆಗಳು ಹುಟ್ಟಿ ದುವು. ಆಗಲೇ ಅದು ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜ 
ವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಬ್ರ! ಅಂತಹ ಸಮಾಜ ರೂಪುಗೊಳ್ಳ ಲು ತಕ್ಕ ಪರಿಸಿ ತಿ 
ಒದಗಿತ್ತು. ಅದರಿಂದಲೇ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಟಾ ಉತ್ಸನ ತನ್ನ 
ವಾಗುತ್ತಿದ್ದುವು. 

ಸಮತಾವಾದಿ ಭಾವನೆಗಳಾದರೂ ಹಾಗೆಯೇ. ಸಮತಾವಾದಿ 
ಸಮಾಜ ರೂಪುಗೊಳ್ಳಲು ಅವಶ್ಯವಿರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಒದಗಿದಾಗ, ದೊಡ್ಡ 
ಮಟ್ಟಿದ ಉತ್ಸಾದನ ಎಲ್ಲೆ ಲ್ಲೂ ಹಬ್ಬಿ ದಾಗ, ಮೇರೆ ತ ದ ಉತ್ಪಾದನೆ 
ಜು ಚ ಹ್‌! ಸಂನಾಮುಗಳಳ ನ ನೋಡಿ ಸಮಾಜದ ಪ್ರಗತಿಗೆ 
ಭಂಡವಳೆಶಾಹಿ ವಿರುದ್ಧ ವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ದಾಗ, ಈ ಮಾತ್ರ, ಸ್ವಸ್ನ 
ರಾಜ್ಯದ ಸಮತಾವಾದಿ ಭಾವನೆಗಳ ಬದಲು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ವಿಚಾರಗಳು 
ಹುಟ್ಟುವುವು. 

ವಾಸ್ತನಿಕ ಬದಲಾವಣೆಯಿಂದಲೇ ವಿಚಾರಗಳು ಉತ್ಪನ್ನವಾಗುವು 
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ವಾದರೂ ಒಮ್ಮೆ ಅವು ಹುಟ್ಟದ ಮೇಲೆ ಮನುಷ ನ ಕೃತಿಯ ನೇಲೂ 
ಅದರ ಚ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಕಾಗ ಗ್ರ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರು 
ತ್ತವೆ. ಹಳೆಯ ಉತ್ಪಾದನ ಪದ್ಧ ತಿಯ ಮೇಲಿನ ವಿಚಾರಗಳೆಲ್ಲ 
ಸಂಪ್ರದಾಯವಾದಿ ರೀತಿಯವು. ಮನುಷ ನ ಕೃತಿ- ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು 
ಅವು ತಡೆಯುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಆರಾ ಹ ಹಿರಿಯೆವರ್ಗ 
ಆ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಕಲಿಸಿಕೊಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿದ್ದಷ್ಟು ಯತ್ನಿಸುತ್ತದೆ. 
ಉತ್ಪಾದನದ ಹೊಸ ವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದೆಲ್ಲ ಪುರೋಗಾಮಿ ವಿಚಾ 
ರಗಳು. ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಮುಂದೊತ್ತಿ ಹೊಸ ಪದ್ಧತಿಯೆಡೆಗೆ 
ಸಾಗಲು ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆ ಮಾಡುವಂತೆ ಅವು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುತ್ತವೆ. 
ಅದಕ್ಕೇ ಇವು "ಅಪಾಯಕಾರಿ ವಿಜಂರ? ಗಳು ಎಂದು ಹಿರಿಯ ವರ್ಗ 
NEE ಹೀಗೆ, ಸಾವಿರಾರು ಮಂದಿ ಅರೆಹೊಟ್ಟೆ ಯಲ್ಲಿರುವಾಗ 
ಬೆಲೆ- ಧಾರಣೆಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಆಹಾರವನ್ನು ನಾಶಮಾ 
ಡುವ ಸನರಾಜಪದ್ಧತಿ ಕೆಟ್ಟ ಪದ್ಧತಿ ಎನ್ನುವುದು. "ಅಪಾಯಕಾರಿ 
ವಿಚಾರ' ವ. ಗುವುದು. ಉತ್ಪಾದನ ಉಪಯೋಗಕ್ರೋಸ್ಕರ ಇರಬೇಕು; 
ಲಾಭಕ್ಕಾಗಿ ಆಲ್ಲ--ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಹುಟ್ಟಿ, ಅಂತಹ ಸಮಾಜದ ರಚನೆಯಾ 
ಗಬೇಕೆಂಬ ವಿಚಾರ “ಮೂಡುವುದು. ಇದರ ಫಲವಾಗಿ ಹೊಸ ಪದ್ಧತಿ 
ಗಾಗಿ ಯತ್ನಿಸುವ ಸಮಾಜವಾದಿ-ಸಮತಾವಾದಿ ಪಕ್ಷಗಳು ಹುಟ್ಟ 
ಕೂಳ್ಳುವುವು. 

ಆದುದರಿಂದ ಸಮಾಜದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಿ 
ರುವ ಕಲ್ಪನೆ [" ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಭೌತಿಕವಾದ? ವೆಂದು ಹೆಸ ಸರು] ಮನು 
ಷ್ಯನ ಕೃತಿಗಳಿಗಲ್ಲ ಅವನ ಸುತ್ತಲಿನ ವಸ್ತುಸರಿಸ್ಪಿತಿಯೊಂದೇ ಕಾರಣ 
ಸ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿರುವ ಭೌತಿಕ " ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾದ? ವಲ್ಲ. ಅದರ 
ಬದಲು, ಮನುಷ್ಯನ ಕೃತಿಗಳೂ ಆ ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವಾದ ಭೌತಿಕ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳೂ ಹುಟು ವುದು, ಸ್ವಲ್ಫಾಂಶ ಅವನ ಸುತ್ತಲಿನ ವಸ್ತು 
ಪರಿಸಿತಿಯಿಂದ, ಸ್ವಲ್ಪಾ ಸ ಭೌತಿಕ: ಜಗತ್ತನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸಲು ಅವನಿಗಿ 
ರುವ ಸ್ವಂತ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ pe ಮೊದಲು ಹಳಿಯುವ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ 
ಅನುಭಪದಿಂದಲೇ ಅವನಿಗೆ ಈ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿ ಬರುವುದು. ಈ ಭೌತಿಕ 
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ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭವ ಬರುವುದು ಅಸ್ಪಷ್ಟೆ-ಸುಲಭ-ಸರಳ ರೀತಿಯಲ್ಲಲ್ಲ; 
ತನ್ನ ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಉತ್ಪಾದಿಸುತ್ತ ಹೋದಂತೆ ಅವನಿಗೆ 


ಈ ಅನುಭವವಾಗುವುದು. ಅವನ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚಿ ದಂತೆ, ಉತ್ಪಾದ 
ಸರು ಹೊಸ ವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಹುಡುಕ ಕಾರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ ತಂದಂತೆ, 
ಹಳೆಯ ಸಮಾಜ ಘಟನೆಯ ನಿಯಮಗಳು ಈ ವಿಧಾನಗಳ ಪೂರ್ಣ 
ಉಪಯೋಗವಾಗದಂತೆ ಮಾಡುವ ರಠಿರ್ಬಂಧಗಳಾಗುವುವು. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇದರ ಅನುಭವವಾಗುವುದು. ಮೊದಲು 
ಅವನು, ತನಗೆ ತದೆಯಾಗಿರುವ ಕೆಲ ಶತ್ರುಗಳನ್ನು, ಹಳೆಯ ಸಮಾಜ 
ಘಟನೆಯ ಕೆಲ ನಿರ್ಬಂಧಗಳನ್ನು ಇದಿರಿಸುವನು. ಮತ್ತೆ ಆನಿವಾರ್ಯ 
ವಾಗಿ ಹಳೆಯ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನಲ್ಲ ಇದಿರಿಸುವ ಮಹಾ ಸಮರಕ್ಕೆ ಧುಮು 
ಹುವನು. 
ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಮಿತಿಯವರೆಗೆ, ಹಳೆಯ ಸಮಾಜ ಪದ್ದತಿಯಿಂದ 
ಹೊಸ ಉತ್ಪಾದಕ ಶಕ್ತಿಗಳು ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆದುದೆಲ್ಲ ಅರಿವಿಲ್ಲದೆ ಪೂರ್ವ 
ಹಂಚಿಕೆಯಿಲ್ಲದೆ ನಡೆಯುವುದು. ಹಳೆಯ ಪದ್ಧತಿಯೇ ಬೇಕೆನ್ನುವ 
ಹಿಂದಿನ ಸಮಾಜ ರಚನೆಯ ನಿಯಮಗಳ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಹೋರಾಟ 
ಅದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಆಗುವುದು. ಆದರೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಹೊಸ ಉತ್ಪಾದಕ 
ಶಕ್ತಿಗಳ ಪೂರ್ಣ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಹಳೆಯ ವರ್ಗ ಸಂಬಂಧಗಳು ವಿರೋಧ 
ವಾಗಿವೆ ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಒಮ್ಮೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಆ ಘಟ್ಟದ ಅನಂತರ 
" ಭವಿಷತ್ತನ್ನು ತನ್ನ ಕೈಯಲ್ಲಿರಿಸಿಕೂಂಡಿರುವ ವರ್ಗ? ದ ಜಾಗೃತ 
ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆ ಆರಂಭವಾಗುವುದು. 
ಆದರೆ, ಉತ್ಪಾದಕ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿ, ತಿಳಿವಿಲ್ಲದೆ 
ಹಂಚಿಕೆಯಿಲ್ಲದೆ ಇನ್ನು ಆಗಬೇಕೆಂದಿಲ್ಲ. ಜಾಗೃತ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ವಿಧಾನ 
ದಲ್ಲಿ ಮುಂದಿನ ಘಟ್ಟಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ, ಉತ್ಪಾದನೆ ತಿಳಿವಿದ್ದು ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ 
ಆಗುವ ಒಂದು ಸಮಾಜವನ್ನು ರಚಿಸಲು ಬೇಕಾಗುವಷ್ಟು...ಸಂಕಾಗುವಷ್ಟು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಯಮಗಳ ಬದಲಾವಣೆಯ ಬಗ್ಗೆ, ಮನುಷ್ಯ ಅನುಭವ 
ಪಡೆದಿದ್ದಾನೆ; ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಹೇಳುವುದಿದು : 
೧೭ 


"ಆಗ, ಈ ತನಕ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ರೂಪಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಹೊರಗಣ ಬಾಹ್ಯ 
ಶಕ್ತಿಗಳೇ ಮನುಷ್ಯರ ನಿಯಂತ್ರಣದೊಳಕ್ಕೆ ಬರುವುವು. ಈ ಸಿತಿ ಯಿಂದ 
ಮುಂದೆ ಮನುಷ್ಯರು, ಪೂರ್ಣ ಜಾಗೃತರಾಗಿ, ತಮ್ಮು ಇತಿಹಾಸವನ್ನು 
ತಾವೇ ರೂಪಿಸುವರು. ? 


೩ 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜ 


ಬ್ರಿಟನ್ನಿನಲ್ಲಿ ಪಾಳೆಯಗಾರತನವನ್ನು ಹಿಂಬಾಲಿಸಿ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಬಂದ್ಕ 
ಕಳೆದ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಲೋಕದ ಎಲ್ಲಾ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಾ ಪಿತವಾದ, 
ಉತ್ಪಾದನ ವಿಧಾನವನ್ನು, ಭಂಡವಳ ಪದ್ದತಿಯನ್ನು, ಅಭ್ಯಾಸಿಸುವುದರಲ್ಲಿ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ತನ್ನ ಜೀವನದ ಹೆಚ್ಚಿನಂಶವನ್ನು ಕಳೆದ. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ 
ವರ್ಗದ “ ಚಲನೆಯ ವಿಧಿ” ಯನ್ನು ಹುಡುಕಿ ಹಿಡಿಯುವುದೇ ಅವನ 
ಅಧ್ಯಯನದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಯಾವಾಗಲೂ 
ಇದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ, ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಬಂದಿತ್ತು. ಹದಿನೆಂಟನೆಯ 
ಶತಮಾನದ ಉತ್ತರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟನಿನ “ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಕ್ರಾಂತಿ”ಯ 
ಕಾಲದಲ್ಲಾದ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜವೂ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ ಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದುದೂ 
ಒಂದೇ ರೀತಿಯವಲ್ಲ. ತನ್ನ ಕಾಲದ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಉತ್ಸಾದನ 
ವಿಧಾನವನ್ನು ವಿವರಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಅವನನ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ; ವಸ್ತು 
ಸ್ಥಿತಿಯ ವಿಭಜನೆಮಾಡಿ ಉತ್ಪಾದನ ವಿಧಾನದ ಬದಲಾವಣೆ ಯಾವ 
ವಿಧವಾಗಿ ಆಗುತ್ತದೆಂಬುದನ್ನು ಆತ ತೋರಿಸಿ ಕೊಡಬೇಕಾಗಿತ್ತು. 
ಈ ವಿಷಯವೇ ಹೊಸದಾಗಿತ್ತು. ಇತರ ಆರ್ಥಿಕ ತಜ್ಞರು ಭಂಡವಳ 
ಶಾಹಿಯನ್ನು ಇದ್ದದ್ದಿದ್ದಂತೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು, ಅದೊಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ 
ಸದಾ ಕಾಲ ಹಾಗೆಯೇ ಇರುವ--ಪದ ತಿ ಎಂಬಂತೆ ಬರೆದರು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಾದರೆ ಉತ್ಪಾದನ ಪದ್ದತಿ, ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿರುವ ಇತರ ಎಲ್ಲಾ 
ಪದ್ಧತಿಗಳಂತೆ ಬದಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಅವನ ಅಧ್ಯಯನದ ಪರಿಣಾಮ ಬರೇ 
ವಿವರಣೆಯಾಗಿರದೆ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಭವಿಷ್ಯತ್‌ ಕಥನವಾಗಿತ್ತು. ನಿಜಕ್ಕೂ 

೧೮ 


ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಯಾವ ರೀತಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವುದೆಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿ 
ಕೊಡಲು ಆತ ಶಕ್ತನಾದ. 

ಪಾಳೆಯಗಾರರ ಕಾಲದ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಉತ್ಪಾದನ ಕ್ರಮದಿಂದಲೇ 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಉತ್ಪಾದನ ಹುಟ್ಟ ಬೆಳೆಯಿತು. ಸ್ಪಳೀಯ ಉಪಯೋಗ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಉತ್ಸಾದನವಾಗುತ್ತಿದ್ದುದು ಸರಿಯಾದ ಪಾಳೆಯಗಾರ ವಿಧಾನ: 
ಆಹಾರ ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತಿತರ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಗುಲಾಮರು ತಮಗಾಗಿಯೂ 
ತಮ್ಮ ಧನಿಗಾಗಿಯೂ ಮಾತ್ರ ನಿರ್ಮಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಆ ಪಂಗಡಕ್ಕೆ ಬೇಕಾ 
ದಷ್ಟು ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ಮೇಲೆ ಉಳಿತಾಯವಾದುದನ್ನು ದೇಶದ ಬೇರೆ 
ಭಾಗಗಳ ಆಧವಾ ಬೇರೆ ದೇಶಗಳ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳೊಡನೆ ವಿನಿಮಯಮಾಡು 
ವುದು ಆರಂಭವಾಯತು. ಆದರೂ ಉತ್ಪಾದನದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನಂಶ ಆ ಪಂಗಡ 
ದವರ ಮತ್ತು ಅವರ ಭೂಮಾಲಿಕನ ವೆಚ್ಚಕನ್ಫಗಿ ಹೋಗುತ್ತಿತ್ತು. 

ವಾಳೆಯಗಾರ ಪಂಗಡಗಳು ಛಿದ್ರವಾಗಲು ಆರಂಭವಾದಂತೆ ಸ್ವಲ್ಪ 
ಸ್ವಲ್ಪವಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನ ವಿಧಾನ ಬದಲಾಯಿತು ಭಂಡವಳ ಪದ್ಧತಿಯ 
ಮುಖ್ಯ ಗುಣವಾದ ಲಾಭಕ್ಕಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನ ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಹೀಗಾ 
ಗಲು ಎರಡು ವಿಷಯಗಳು ಅಗತ್ಯವಿದ್ದುವು. ಮಗ್ಗ, ನೂಲುವ ಯಂತ್ರ 
ಮತ್ತಿತರ ಉತ್ಪಾದನ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಕೊಂಡುಕೊ:ಲು ದುಡ್ಡಿದ್ದವರು; 
ಮತ್ತು, ಸ್ವಂತ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳಿಲ್ಲದೆ, ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಜೀವನ ನಡೆಸಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದೆ. ಇದ್ದವರು. ಬೇರೆ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದಕ್ಕೆ 
ಉತ್ಪಾದನ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಸ್ವಾಧೀನನಡಿಸಿಕೊಂಡ “ ಭಂಡವಳ 
ಗಾರರು”; ಮತ್ತು, ಅವರ ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು ಚಲಿಸಿ ಸಂಪಾದಿಸುವುದರಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಬದುಕುವುದು ಸಾಧ ವಿದ್ದ “ಕೂಲಿಕಾರರು.” 

ಕೂಲಿಕಾರರು ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಉತ್ಸಾದಿಸತೊಡಗಿದ್ದು ತಮ 
ಗಾಗಿಯೂ ಅಲ್ಲ; ಹೊಸ ಧನಿಯ ಉಪಯೋಗಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಅಲ್ಲ; 
ಭಂಡವಳಗಾರ ದುಡ್ಡಿಗೋಸ್ಟರ ಅವನ್ನು ಮಾರುವುದಕ್ಕಾಗಿ. ಈ ರೀತಿ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ «ಸರಕು? [ ವ್ಯಾಪಾರದ ದಿನಸ್ಕು 
ಸಾಮಾನು] ಎಂದು ಹೆಸರು; ಅಂದರೆ, ಮಾರ್ಕೆಓನಲ್ಲ ಮಾರುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ವಸ್ತು. ದುಡಿಯುವವರಿಗೆ ಕೂಲಿ ಸಿಕ್ಕಿತು; ಮಾಲಿಕನಿಗೆ 


ರ 
೧೯ 


ಲಾಭ ಸಿಕ್ಕಿತು. ಕೊಂಡುಕೊಂಡವನು ಕೊಟ್ಟ ಹಣದಿಂದ ಕೂಲಿಯನ್ನು 
ಕಳೆದು, ಕಚ್ಚಾಮಾಲು ಮತ್ತಿತರ ಉತ್ಪಾದನ ವೆಚ್ಚಗಳನ್ನು ಕಳೆದು, 
ಭಂಡವಳಗಾರನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವ ಹಣವೇ ಲಾಭ. 

ಈ ಲಾಭ ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟಿತು? ಭಂಡವಳಗಾರ ಉತ್ಪಾದನ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಅವುಗಳ ಮೌಲ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಬೆಲೆಗೆ ಮಾರಿದುದರಿಂದಲೇ 
ಈ ಲಾಭ ಹುಟ್ಟಿರಲಾರದು ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ. ಹಾಗಾಗುವು 
ದಾದರೆ, ಭಂಡವಳಗಾರರೆಲ್ಲ ಎಲ್ಲಾ ಸಮಯದಲ್ಲೂ ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು 
ಮೋಸಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆಂದಾಯಿತು. ಒಬ್ಬನು ಈ ರೀತಿಯ ಲಾಭ 
ಮಾಡಿದಾಗ ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ನಷ್ಟಕ್ಕೊಳಗಾಗಬೇಕೆಂದಾ 
ಯಿತು. ಲಾಭ ಮತ್ತು ನಷ್ಟ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸರಿಹೋಗಿ, ಕೊನೆಗೆ 
ಏನೂ ಲಾಭ ಉಳಿಯಲಾರದೆಂದಾಯಿತು. ಆದುದಂಂದ ಮಾರ್ಕೆಟನಲ್ಲಿ 
ರುವ ಒಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಮೌಲ್ಯದ್ಗ ಲಾಭವೂ ಅದಕವಾಗಿರಬೇಕೆಂಬುದು 
ಸ್ಪಸ್ಟವಾಯಿತು. ವಸ್ತು ಉತ್ಪಾದನೆಯಾಗುತ್ತಿರುವಾಗಲೇ ಈ ಲಾಭ 
ಹುಟ್ಟಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಅದರ ಮಾರಾಟದಿಂದ ಅಲ್ಲ. 

ವಸ್ತುವಿನ ನಿಜವಾದ ಬೆಲೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ಅದಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿಸುವ ಅಂಶವೇನಾದರೂ ಉತ್ಪಾದನದಲ್ಲಿದೆಯೇ ಎಂಬುದನ್ನು 
ನೋಡಬೇಕು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಉತ್ಸುದನದ "ಗತಿ' ಯನ್ನು ಮೊದಲಿನಿಂದ 
ಕೊನೆಯು ವರೆಗೆ ಪರೀ ಕ್ಷೆಸುವುದಗತ, 

" ಜಿಲೆ? ಎಂಬುದರ ಅರ್ಧವೇನೆಂದು ಮೊದಲು ನೋಡುವುದವಶ್ಶ. 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕಿರುವ ಸ್ಪಷ್ಟ ಅರ್ಥಗಳೆರಡು. ಅದು 
ಯಾರಿಗಾದರೂ ಬೇಕಾಗಬಹುದು; ಅದಕ್ಕೆ ಬೆಶೆ ಇದೆ; ಅದನ್ನು 
ಯಾರಾದರೂ ಉಪಯೋಗಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯ -ಎಂಬುದೊಂದು ; ಬಾಯಾ 
ರಿದ ಮನುಷ್ಯ ಪಾನೀಯಕ್ಕೆ ಬೆಜೆ ಕಟ್ಟುತ್ತಾನೆ; ಕೆಲ ವಸ್ತುವಿಗೆ ಬರೇ 
ಭಾವನಾಪ್ರಧಾನ ಬೆಲೆ ಕೊಡುವವರೂ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಬಳಕೆಯಲ್ಲಿ 
. ಬೆರೆ' ಗೆ ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಧವೂ ಇದೆ. ಒಬ್ಬ ಮಾರಾಟಗಾರ ಕೊಂಡು 
ಕೊಳ್ಳುವವನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಮಾರ್ಕೆಓನಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು ಮಾರುವ 
ಬೆಲೆ; ಇದಕ್ಕೇ " ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆ? ಎನ್ನುವುದು. 


೨೦ 


ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲೂ ಕೆಲ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು, ಕೊಂಡು 
ಕೊಳ್ಳು ವ ಕೆಲ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಜನರಿಗಾಗಿ, ವಿಶೇಷ ಬೆಜೆಗೆ ಸಿದ್ಧ ಗೊಳಿಸ 
ಬಹುದೆಂಬುದು ಸರಿ. ಆದರೆ ಲಕ್ಷಗಟ್ಟಲೆ ಟಿನ್‌ ಭಾರದ ಎಲ್ಲ್ಲ ವಿಧದ 
ಎಲ್ಲರೂ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ರ ಬಹುದಾದ ಜತ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ 
ಉತಾ ನ ದನೆಯನ್ನೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಗಣನೆಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಮಾರ್ಕೆಟನಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಸ್ತುವಿಗೆ « ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆ? ಹೇಗೆ ಬರುತ್ತದೆ? 
ಉದಾಹೆರಣೆಗಾಗಿ, ಒಂದರಿ ಗಜ ಬಟ್ಟೆಗೆ ಒಂದು ಸೂಜಿ [ಪಿನ್‌] ಗಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚು ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆ ಇರುನುದೇಕೆ? 

ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಹೆಣದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನರೆ, 
ಇಂತಿಷ್ಟು ಹಣ ಒಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಬೆತ್ಕೆ ಹಣದ ಮೂಲಕವಾಗಿಯಾಗಲೀ, 
ವಸ್ತುಗಳ ವಿನಿಮಯದಿಂದಲೇ ಆಗಲಿ, ಒಂದರ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಇನ್ನೊಂದ 
ಕೊಡನೆ ತುಲನೆಮಾಡುವುದು ಹೇಗೆ ಸ: ಧೃವ ನಗಿಡ 2 ಸುಳ್ಳ ಹೆಚ್ಚು 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ, ಇಲ್ಲವೆ ಕಡಿಮೆ ಸಂಖ್ಯೆ ಯೆಲ್ಲಿ ಕ ಸಾಮಾ ನೃವ ದ ಒಂದು ಅಂಶ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬಂದಶೆ ಮಾತ್ರ ಈ ತುಲನೆ ಸಾಧ್ಯ 
ಡು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ. ಈ ಸಾಮಾನ್ಯ ಅಂಶ ಬಣ್ಣ ವಾಗಿರಲಾರದು ; 
ಭಾರವಾಗಿರಲಾರದು; ಮಾನವ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ ನ್ರಯೋಜ; ನಕ್ಕೆ ಬೀಳುವ 
"ಉಸಯೋಗದ ಜಿಲೆ? ಯಾಗಿರೇರದು ಒಂದೇ ಒಂದು ಅಂಶ ಎಲ್ಲಾ 
ಸಾಮಗ್ರಿ ಗಳಲ್ಲೂ . ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ: ಪ್ರ ಯೊಂದು 
ವಸ್ತುವೂ ಮನುಷ್ಯ ನ ದುಡಿಮೆಯಿಂದಲೇ ನಿರ್ಮಿಸಲ್ಪ ಡುವುದು. ಒಂದು 
ವಸ್ತುವನ್ನು 2. 10 ಹೆಚ ರಿ ಮನುಷ್ಯ ಶ್ರಮದ ಉಪಯೋಗವಾಗಿದೆ 
ಅದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ನಿನಿಮಯ ಚಿಲೆ ನಹವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತು ನಿನ 
ಉತ್ಸಾದನೆಗೂ ಬೇಕಾಗುವ ದುಡಿಮೆಯ ಸ? ವನ್ನು ಲೆಕ್ಟ ಹಾಕಿ 
ಎನ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಗೊತ್ತುಮಾದಲಾಗುವುದು. 

ಆಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ದುಡಿಮೆಯ ಸಮಯವನ್ನೂ ಗಮನಿಸು 
ತ್ಲಾರೆಂದಲ್ಲ. ಮಾರ್ಕೆಟನಲ್ಲಿರುವ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಮಾರುವ 


ಸಾವ ರಗ್ರಿಗಳ ಬೆಲೆಯೆಲ್ಲ ಸರಾಸರಿ ಬೆಲೆ. ಇಂತಿಷ್ಟು ಭಾರದ ಇಂತಹ 
ರೀತಿಯ ಒಂದು ಗಜ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಬಟ್ಟೆಯ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆಯನ್ನಾದರೆ, 


1 


ನಿರ್ಧರಿಸು 


ಹಾ 


೨೧ 


ಅದರ ಉತ್ಪಾದನಕ್ಕೆ "ಸರಿ ಅವಶ್ಯವಿರುವ ದುಡಿಮೆಯ ಸಮಯ: 
ವನ್ನು ಗೊತ್ತು ಹೆಚ್ಚೆ ನಿರ್ಧರಿಸಲಾಗುವುದು. 

ಈ ಸಾಮಾನ್ಯ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ, ಭಂಡವಳ ಪದ್ಧತಿಯ ಕೆಳಗೆ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ವಸ್ತುಗಳ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವುದೆಂ 
ದಾದರೆ, ನಿಜವಾದ ನಿರ್ಮಾಪಕನಿಗೆ _ಕೂಲಿಕಾರನಿಗೆ_ಕೊಡುವ ಕೂಲಿ 
ಎಷ್ಟೆಂದು ನಿರ್ಣಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಇದೇ ರೀತಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದೆ. 
ಮಾರ್ಕೆಬನಲ್ಲಿ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆ ಇರುವ ಭಂಡವಳ ಪದ್ದತಿಯ ಕೈಕೆಳಗೆ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲೂ ಭಂಡವಳ ಪದ್ದತಿಯ ಕೆಳಗಿರುವ ಕೂಲಿ 
ಕಾರರ ಶ್ರಮದಲ್ಲೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುವ ಅಂಶ ಯಾವುದು? 
ಸಾಮಾನ್ಯ ವಸ್ತುಗಳ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವ ದುಡಿಮೆಯೇ 
ಆ ಅಂಶ. ಶ್ರಮ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡಲು ವ್ಯಯವಾದ ದುಡಿಮೆಯ 
ಸಮಯ ಐಎಐಂದರೇನರ್ಧ್ಥ? ಬದುಕುವುದಕ್ಕಾಗಿ ತನ್ನ ಆಹಾರ, ವಸತ್ತಿ 
ಬಟ್ಟ ಬರೆಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು ಕೂಲಿಕಾರ ವ್ಯಯಮಾಡುತ್ತಿರುವ 
ಸಮ ಖವೇ ದುಡಿಮೆಯ ಸಮಯ. ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಭಂಡವಳ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರ ತನ್ನ ಕುಟುಂಬ ಪೋಷಣೆಯ' ವಿಚಾರವನ್ನು 
ಲೆಕ್ಕಕ್ಟ ತೆಗದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ನಿರ್ನಿಸಲು 
ಅವಶ್ಯನಿಶುವ ದುಡಿಮೆಯ ಸಮಯವೇ ಕೂಲಿಕಾರನ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಯ 
ವಿನಿವಂ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಗೊತ್ತುಮಾಡುತ್ತದೆ. ಆ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ 
ಕೂಲಿ ಸಂವಾದಿಸುವುದಕ್ಕೋಸ್ಫರ ಭಂಡವಳಗಾರನಿಗೆ ಆತ ಮಾರುತ್ತಾನೆ. 

ಈ ಆಧುನಿಕ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಕೂಲಿಕಾರ ತನಗೆ 
ಅವಶ್ಯವಿರುವ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು ಬೇಕಾಗುವ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿ 
ನಾಲ್ವೇ ಗಂಟೆಗಳ ಕಂಲದ್ದಿ ರಬಹುದು; ಆದರೆ ಎಂಟು, ಹತ್ತು, ಇಲ್ಲವೆ 
ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಗಂಟಗಳ ಕಾಲ ಆತ ದುಡಿಯುತ್ತಾನೆ. ಪ್ರತಿ 
ದಿನದ ಮೊದಲ ನಾಲ್ಕು ಗಂಬೆಗಳ ಕಾಲ ಕೂಲಿಕಂರ ತನಗೆ ಬರಬೇಕಾದ 
ಕೂಲಿಗೆ ಸರಿಯಾಗುವಷ್ಟು ದುಡಿಯುತ್ತಾನೆ. ಉಳಿದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಅವನು 
ಉತ್ಪಾದಿಸುವುದೆಲ್ಲ 4 ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆ”; ಮಾಲಿಕ ಅದನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಭಂಡವಳಶಾಹಿಗೆ ಲಾಭ ಸಿಗುತ್ತದೆ. ತನ್ನ 


ಬಿವಿ 


ಜೀವನಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗುವ ಬೆಲೆಗಿಂತ ಕೂಲಿಕಾರ ಹೆಚ್ಚು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದೆಲ್ಲ ಲಾಭ. 
ಕೂಲಿಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಸಿಗುವ ಹಣಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನದೆಲ್ಲ ಲಾಭ. 

ಬೆಲೆ ಮತ್ತು ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಕೊಟ್ಟಿರುವ 
ನಿವರಣೆಯ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ನಿರೂಪಣೆ ಇದು. ವಿವಿಧ ರೂಪಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ವಿಸ್ತೃತ 
ವಾಗಿ ವಿವರಿಸುವುದು ಇಸ್ಟ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಕೆಲ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಬಹುದು. 

ಈ ಎಲ್ಲ ಸೃಧಕೃರಣದ ತಳಹದಿ " ವಿನಿಮಯ ಜೆಲೆ'ಯಾದುದರಿಂದ 
ಆ ಪದವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಲಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ವಿನಿಮಂ” ಬೆಲೆಯಷ್ಪಕ್ಕೇ ವಸ್ತುಗಳ ಮಾರ: ಟವಾಗುವುದು ಬಲು ಕಡಿವೆಂ. 
ನಿರ್ಮಿತ ವಸ್ತುನಿಗಾಗಲೀ, ದೈಹಿಕ ಶ್ರಮ-ಶಕ್ತಿಗಾಗಲೀ, ಮಾರ್ಕೆಟನಲ್ಲಿ 
ಒಂದು "ಕ್ರಯ? ವಿರುತ್ತದೆ; ಸರಿಯಾದ ವಿನಮಯ ಬೆಲೆಗಿಂತ ಇದು 
ಹೆಚ್ಚಿರಬಹುದು ಇಲ್ಲವೆ ಕಡಿಮೆ ಇರಬಹುದು. ಯಾವುದಾದರೊಂದು 
ವಸ್ತು ಮಾರ್ಕೆಟನಲ್ಲಿ ಆ ದಿನ ಬೇಕಷ್ಟು ಇದ್ದರೆ, ಸರಿಯಾದ ವಿನಿಮಯ 
ಬೆಲೆಗಿಂತ ಕ್ರಯ ಎಷ್ಟೋ ಕಡಿಮೆ ಇರಬಹುದು. ಅಥವಾ ಆ ವಸ್ತುವಿನ 
ಅಭಾವವಿದ್ದರೆ ಕ್ರಯ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿರಬಹುದು ಕ್ರಯದ 
ಈ ವರಿಳಿತಸ್ಯೆ "ಪೂರೈಕೆ ಮತ್ತು ಬೇಡಿಕೆಯೇ ಪ್ರಧಾನ ಕಾರಣ. 
ಇದನ್ನು ನೋಡಿದ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಕ್ರಯವನ್ನು ಗೊತ್ತು 
ಮಾಡುವುದು “ ಪೂರೈಕೆ ಮತ್ತು ಬೇಡಿಕೆ? ಯೊಂದೇ ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. 
ಆದರೆ ಪೂರೈಕೆ ಮತ್ತು ಬೇಡಿಕೆ ಕ್ರಯದಸ್ಥಿನ ಏರಿಳಿತಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ 
ಕಾರಣ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟ ಆ ಕ್ರಯದ ಮಟ್ಟಿ ಒಂದು ಬಿಡಿ ಕಾಸೋ 
ನೂರು ರೂಪಾಯಿಯೋ ಎಂದು ಗೊತ್ತುಹಚ್ಚುವುದು ಪೂರೈಕೆ ಮತ್ತು 
`ಬೇಡಿಕೆಯನ್ಲ; ಆ ವಸ್ತುವಿನ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕುಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಡುವ 
ದುಡಿಮೆಯ ಸಮಯ. ಪೂರೈಕೆ ಮತ್ತು ಬೇಡಿಕೆ, ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಯ 
ಕ್ರಯದ ಮೇಲೆ ಕೊಡಲಾಗುವ ಕೂಲಿಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುತ್ತದೆ. 
ಆ ಸ್ಪಳದ ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಂಘಟನೆಯ ಶಕ್ತಿಯಂತಹ ಬೇರ ಅಂಶಗಳೂ ಶ್ರಮ 
ಶಕ್ತಿಯ ಕ್ರಯದ ಕೂಲಿಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುತ್ತವೆ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ 
ಸಾಧಾರಣ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಯ ಬೆಲೆ ಒಂದು 


೨೩ 


ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಮಟ್ಟಿದ ಮೇಲೋ ಕೆಳಗೋ ಏರಿಳಿಯುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಆ ಕೂಲಿಕಾರ 
ಜೀವಿಸಿರಲು ಬೇಕಾಗುವ ವೆಚ್ಚವೇ ಆ ಕೂಲಿಯ ಮಟ್ಟಿ. ಇದನ್ನು 
ವಿಚಾರಿಸುವಾಗ ವಿವಿಧ ತರಗತಿಯ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪಂಗಡಗಳ ಕೂಲಿಕಾರರ 
ಜೀವನ ವೆಚ್ಚವೂ ನಿಭಿನ್ನವಾಗಿಯೇ ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. 
ಈ ರೀತಿಯ ವಿಭನ್ಹತೆಗೆ ಒಂದಿನ ಕಾರ್ನಿಕ ಸಂಘಗಳ ಚಳುವಳಿಯೇ 
ಕಾರಣ ಅಂತಹ ಆಂದೋಖನಗಳ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿಯೇ ಬರೇ ಉಸಿರು 
ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು ಬದುಕಿರುವುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಸ್ವಲ್ಪ ಮೇಲಣ ಮಟ್ಟದ ಜೀವನ 
ಕೆಲವರಿಗೆ ಸಿಕ್ಕಿತು. | 

ವಿವಿಧ ವಿಭಾಗಗಳ ಕೂಲಿಕಾರರ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಯ ಬೆಲೆಯೂ ಒಂದೇ 
ವಿಧವಾಗಿಲ್ಲ. ನುರಿತ ಯಂತ್ರಜ್ಞ ಒಂದು ಗಂಬಿಯೆಲ್ಲಿ ಉತ್ಪಾದಿಸುವ 
ಬೆಲೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಕೂಲಿಕಾರ ಒಂದು ಗಂಟಿಯವನ್ಲಿ ಮಾಡುವ ಕೆಲಸಕ್ಕಿಂತ 
ಎಷ್ಟೋ ಹೆಚ್ಚು.  ಮಾರ್ಕೆಟನಲ್ಲಿ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಮಾರುವಾಗ ಈ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳನ್ನು ಗಮಂಫಿಸಲಾಗುವುಬೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ. 
| ಹೆಚ್ಚು ಮುರಿತ ಕೆಲಸಗಾರ ಒಂದು ಘಂಟೆಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದುದಕ್ಕೂ 
ಕೂಲಿಕಾರ ಒಂದು ಘಂಟೆಯ ಮಾಡಿದುವಕ್ಕೂ ಇರುವ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ವಸ್ತುಗಳ ಬೆಲೆ ತೋರಿಸಿತು.” 

ಈ ಬೆಲರೆಯೊಳಗಿನ ವ್ಯ ಸ ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ? ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ 
ಉತ್ತರವಿಮು : ಜಾಣ್ಮೆ ಇಲ್ಲದಿರುವುದರಿಂದ ಜಾಣ್ಮೆ ಇರುವುದೇ ನೈತಿಕವಾಗಿ 
ಮೇಲು ಎಂಬ ಯಾವುದಾದರೂ ತತ್ವ' ದಿಂದಲ್ಲ; ಬೇರೆ ಯಾವುದಾದರೂ 
ಸ್ಪಷ್ಟ ಕ್ರ ಪಯಿಂದಲ್ಲ. ನಿಶಿತ ಕಲನಿಗಾರಫ ಶ್ರಮರಕ್ತಿಗೆ ಕೂಲಿಕಾರನ 
ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆ ಇರುವಂತೆ ಮಾಡಿರುವ ಅಂಶವೇ 
ಉಗಿಹಡಗ ಜೋಣಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಬೆಲೆಬಾಳುವಂತೆ ಮಾಡಿದೆ. ಉಗಿ 
ಹಡಗನ್ನು ಮಾಡಲು ಹೆಚ್ಚು ದೈಹಿಕ ದುಡಿಮೆ ವ್ರಯವಾಗಿದೆ. ಕೆಲಸ 
ಗಾರನನ್ನು ವಿಚಕ್ಷಣನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೂ ಆ ಜಾಣ್ಮೆಯನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಅವಶ್ಯವಿರುವ ಮೇಲ್ಮಟ್ಟದ ಜೀವನ ಪದ್ಧತಿಗೂ ಹೆಚ್ಚು 
ದುಡಿಮೆಯ ಸಮಯ ಬೇಕು. 

ಹಿಂದಿನ ಸರಾಸರಿಗಿಂತಲೂ ಮುಂದ ದುಡಿಮೆಯ ವೇಗವನ್ನು 
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ತ್ರ 
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ವಿಳ 


ಹೆಜಿ ಸುವುದು, ಇಲ್ಲವೆ ದುಡಿಮೆಯ ಸಮಯವನ್ನೇ ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದು 


ಎರಡೂ ಒಂದೇ; ಎಂಟು ಗಂಟೆಗಳ ಕಾಲ ವೇಗವಾಗಿ ದುಡಿದು 

ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಹರ್ತು ಗಂಟೆಗಳ ದುಡಿಮೆಯಿಂದ ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಬೆಲೆ 
ಯನ್ನೇ ಉಂಟುಮಾದಬಹುಂದು. 

ಲಾಭದ ಮೂಲವನ್ನು ತೋರಿಸಲು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮಾಡಿದ ವೃಧಕ್ಕರ 

ಣದ ವ್ರಾಧಾನ್ಯವೇನು? ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಕಾಲದ ವರ್ಗನಮರವನ್ನು 

ತ್ರದ. ಯಾವ ಕಾರ್ಪಾನೆ ಇಲ್ಲವೆ ಉದ್ಯಮದಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ 


ಗುವ ಕೂಲಿ ಅವರು ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಬೆಲೆಗೆ ಸಮವಾಗಿರು 
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ವುದಿ ಲ್ಸ ಇಲ್ಲವೆ ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಕಡಿಮೆ ಇರು 
ತ್ತದೆ. ದುಡಿಮೆಯ ದಿನದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರ ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಬೆಲೆಯ ಉಳಿದ 
ಅಂಶವೆಲ್ಲ [ತನ್ನ ಕೂಲಿಗೆ ಸಮಮನಗುವತ್ಸ್‌ನ್ನು ಕಳೆದು ಉಳಿದ ಭಾಗವೆಲ್ಲ 
ನೇರವಾಗಿ ಮಾಲಿಕನ ಚೀಲದೊಳಗೆ ಬೀಳುವುದು. ಆದುದರಿಂದ ಮಾಲಿಕ 
ಕೂಲಿಕಾರನ 


ಶೃತೆಗಳಿಗಾಗಿ ಉಪ 
ನಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುತ್ತಾನೆ. ದುಡಿಮೆಯ 
ದೀರ್ಥಗೊಳಿಸುವುದರಿಂದಲೂ ಆದೀ ಫಲ ಸಿಗುವುದು; 
ಮಾಲಿಕಸಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವ ದಿನದ ಅಂಶ ಜಾಸ್ತಿಯಾಗುವುದು. ಕೂಲಿಕಾರ 
ಮಾತ್ರ, ಹೆಚ್ಚು ಕೂಲಿ ಮತ್ತ ಕಡಿಮೆ ದುಡಿಮೆಯ ಸಮಯವನ್ನು 
ಕೇಳಿಯೂ ವೇಗಗೊಳಸುವುದನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಸಿಯೂ ತನ್ನ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಸುಧಾರಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುವನು. 

ಇದೊಂದು ನಿರಂತರ ಸಮರ: ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಪದ್ಧತಿಯ ಉತ್ಸಾದನ 
ನಿರುವವರೆಗೆ ಮಾಲಿಕ ಕೂಲಿಕಾರರೊಳಗಿನ ಹೋರಾಟ ನಿಲ್ಲದು. ಮಾಲಿಕ 


೨) 


ನಲವೇ ಸಿಗುತ್ತದೆ 


ನೊಬ್ಬನನ್ನು ಇದಿರಿಸುವ ಒಬ್ಬ ಕೂಲಿಕಾರ ಇಲ್ಲವೆ ಕೂಲಿಕಾರರ ಒಂದು 
ತಂಡ. ಈ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಆರಂಭವಾದ ಹೋರಾಟ ಕ್ರಮಶಃ 
ನಿಸೃತವಾಗುವುದು. ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಂಘ, ಮಾಲಿಕರ ಸಂಘ-ಇವೆರಡು 
ಎರಡೂ ವರ್ಗಗಗಳ ಮುಖ್ಯ ವಿಭಾಗಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಇದಿರಾಗಿ 
ಕಾರ್ಯ ಪ್ರವೃಶ A ನಗುವಂತೆ ಮಾಡುವುವು. ಕೊನೆಯುದ:ಗಿ, ಕೂಲಿಕಾರರ 
ರಾಜಕೀಯ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಕಟ್ಟಿಲ್ರಡುವುವು. ಇವು ಬೆಳೆದಂತೆ ಜನತೆಯ 
ಎಲ್ಲಾ ಚಿದ್ಯೋಗಿಕ ಅಸತ... ವಿಭಾಗಗಳೂ ಒಂದುಗೂಡುವುನು. 
ಭಂಡವಳವರ್ಗಕ್ಕಿದಿರಾದ ಸಂಘಟಿತ ಸಮರ ಆರಂಭವಾಗುವುದು. ಅತಿ 
ಬಲವಾದ ಹೋರಾಟವೆಂದರೆ ಕ್ರಾಂತಿ--ಭಂಡವಳವರ್ಗವನ್ನು ಉರುಳಿ 
ಸುವುದು: ಕೂಲಿಕಾರರು, ದಿನದ ಒಂದು ಭಾಗವನ್ನು ಇನ್ನೊ ಂದು ವರ್ಗದ 
ಲಾಭಕ್ಕಾಗಿ ದುಡಿಯುವ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲದಿರುವ ಹೊನ ಉತ್ಪಾ ದನ 
ಯನ್ನು ಸ್ಫಾನಿಸುವುದು. ಈ ವಿನಯವನ್ನು ಮುಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಲಿ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿವರಿಸಲಾಗಿದೆ. ತಿಳಿದುಕೊ) ಬೇಕಾದ ವುುಖ್ಯ ವಿಷಯವಿದು: 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವರ್ಗ ಹ ರವಾಗುತ್ತಿರುವುದಲ್ಕೆ ಭಂಡವಳ 


ed 


ಶಾಹಿ ಉತ್ಸಾ ದನ ಪದ್ಧತಿಯ ಗುಣವೇ ಕಾರಣ ಉತ್ಪುದನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯ 
ಹೆಜ್ಜೆ ಹೆಜ್ಜೆ ಇ ಒಂದಕ್ಕೊ ೦ದು ತಾಗಿ ಬರುವ ಎರದು ವರ್ಗಗಳ ಎರಸ್ಸ 
ವಿರೋಧದ "ನ್ನ ರ್ಥ ನೇಹೆ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಕಂಠಣ. 
ಕೂಲಿ ಮತ್ತು ಲಾಭದ ವಿವರಣೆಯೂಯಿತು; ಇನ್ನು "ಭಂಡವ?ದ 
ಅಭ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ತೊಡಗೋಣ.  ಉತ್ಪಾದನೆದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರ 
ಉಂಟುಮಾಡುವ "ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆ'ಯೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಮಾಲಿಕನೊಬ್ಬನೇ 
ಅನುಭವಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು ಮೊದಲು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಈ "ಉಳಿತಾಯ 
ಬೆಲೆ? ಒಂದು ಕಿಧಿಯಾಗಿರುವುದು. ವಿವಿಧ ಭಂಡವಳರಾಹಿ ವಂಗಡಗಳು 
ಅದರಿಂದ ಪಾಲು ಪಡೆಯುವುವು. ಭೂಮಾಲಿಕನಿಗೆ ಬಾಡಿಗೆ FH 
ಬ್ಯಾಂಕರಿಗೆ ಬಡ್ಡಿ ಸಿಗುವುದು; ಮಧ್ಯ ಸೆ [ದಲ್ಲಾಲಿ] ತನ್ನ “ 
ರಿಯ ಲಾಭ?'ವನ್ನು ನಡೆಯುವರು ಇಷ್ಟಾಗಿ ಜೀ ಆ 
ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಮಾಲಿಕನಿಗೆ ಸಿಗುವ ಲಾಭ. ಹೀಗೆಂದು ಹಿಂದೆ ಮಾಡಿದ 
ನಿವರಣೆಗೇನೂ ಇದರಿಂದ ಧಕ್ಕೆ ತಗಲುವುದಿಲ್ಲ. ಭಂಡವಳತಾಜ ವಿಭಾಗ 


೨೬ 


ಗಳು ಲಾಭವನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮೊಳಗೇ ಒಂದು ಚಿಕ್ಕ 
ಹೋರಾಟವನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಾರೆ ಎಂಒಂದಷ್ಟೇ ಇದರ ಅರ್ಧ. ಆದರೆ, 
ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದಿಂದ ಎಷ್ಟು ಕಚ್ಚು ಸುಂಧ್ಯವೋ ಅನ್ವಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಂಪಾದಿ 
ಸುಕ್ರಿದರಲ್ಲಿ ಅವರು ಸಂಘಟತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಭಂಡವಳವೆಂದರೇನು? 

ಅದಕ್ಕೆ ಹಲವು ರೂಪಗಳಿವೆ: ಯಂತ್ರಗಳು, ಕಟ್ಟಿಡ, ಕಚ್ಚುಮಾಲು, 
ಇದ್ದಲು ಮತ್ತು ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ ಅವಶ್ಯವಿರುವ ಇತರ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳು; 
ಉತ್ಪಾದಿಸಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಕೂಲಕೊಡಲು ಬೇಕಾಗುವ ಹಣವೂ ಭಂಡವಳವೇ, 

ಆದರೆ ಎಲ್ಲಾ ಯಂತ್ರ, ಕಟ್ಟಡ, ಇತ್ಯಾದಿಗಳೂ ಎಲ್ಲಾ ಹೆಣವೂ 
ಭಂಡವಳವಲ್ಲ ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ, ಸಮುದ್ರತೀರದಲ್ಲಿರುವ ಒಬ್ಬ ರೈತನಿಗೆ 
[ ಕೃಷಿಕ, ಕಿಸಾನ], ಉಳಕೊಳ್ಳಲು ಒಂದು ಮನೆಯಿರಬಹುದು; ಅದರ 
ಸುತ್ತೂ ಕೆಲ ಚದರ ಗಜ ನೆಲವಿರಬಹುದು; ದನ, ಹೋರಿ, ಕೋಳಿ ಒಂದು 
ದೋಣಿ- ಇಷ್ಟಿ ರಬಹುದು: ಚಿಲ್ಲರೆ ಸ್ವಂತದ ಸ್ವಲ್ಪ ಹಣವೂ ಇರಬಹುದು. 
ಆದರೆ, ಅವನ ಕೈಕೆಳಗೆ ಬೇರೆ ಯಾರೂ ದುಡಿಯುವುದಿಲ್ಲವಾದರ್ರೆ ಆತ 
ತನ್ನೊಬ್ಬನ ಮಾಲಿಕನೇ ಆಗಿದ್ದರೆ ಅವನ ನೊತ್ತು " ಭಂಡವಳಿವಲ್ಲ. 
ಸೋವಿಯೆಟ್‌ ಯೂನಿಯನಿನಲ್ಲ ಈ ದಿನ ರೈತನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇದೇ. 

ಸೊತ್ತು, ಅದು ಯಾವ ರೂಪದಲ್ಲೇ ಇರಲಿ ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆ 
ಯನ್ನು ಉತ್ಪಾದಿಸಲು ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಾಗ ಮಾತ್ರ ಭಂಡವಳ 
ವಾಗುವುದು. ಎಂದರೆ, ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆಯನ್ನು 
ಉಂಟುಮಾಡುವ ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ನೇಮಿಸಲು ಆ ಸೊತ್ತು ಉಪಯೋಗಿ 
ಸಲ್ಪಟ್ಟರೆ ಅದು ಭಂಡವಳವಾಗುನುದು 

ಅಂತಹೆ ಭಂಡವಳದ ಮೂಲ ಯಾನ್ರದು? 

ಹಿಂದಿನ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಇಣಿಕಿ ನೋಡಿದರೆ ತಿಳಿದೀತು. ತಲೆಯೊಡೆದು 
ದರೋಡೆ ಮಾಡಿದ್ದೇ ಹಿಂದಿನ ಭಂಡವಳವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಅಮೆರಿಕ್ಕ 
ಹಿಂದೂಸ್ಥಾನ, ಆಫ್ರಿಕಗಳಿಂದ ಕೆಲ ಸಾಹಸಿ-ಪ್ರವಾಸಿಗಳು ಚಿನ್ನ 
ಮತ್ತಿತರ ಬೆಲೆಬಾಳುವ ವಸ್ತುಗಳ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಅಗಣಿತ ಭಂಡವಳವನ್ನು 
ಲೂಟಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಈ ರೀತಿಯ ದರೋಡೆಯೊಂದರಿಂದಲೇ ಭಂಡವಳ 


ಮತೆ 


ಹುಟ್ಟಿದ್ದಲ್ಲ. ಬ್ರಿಟಿನಿನಲ್ಲೇ “ ಭದ್ರಗೊಳಿಸುವ ಕಾನೂನಿ” ಗೆ ಅನುಸಾರ 
ವಾಗಿಯೇ ಎಷ್ಟೋ ಭೂಮಿ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಭೂಮಾಲಿಕನ ಬಗಲೊಳಗೆ 
ಬಿತ್ತು. ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ್ದುದರಿಂದ ಎಷ್ಟೋ ರೈತರಿಗೆ ಜೀವನ ಸಾಧನ 
ನಿಲ್ಲದಾಯಿತು. ಅವರು ಕೂಲಿಕಾರರಾದರು. ಬೇರೆ ಜೀವನೋಪಾಯ 
ವಿಲ್ಲದೆ ಹೊಸ ಮಾಲಿಕನಿಗಾಗಿ ಆ ಹೊಲಗಳಲ್ಲಿ ಅವರು ದುಡಿದರು. 
ಹೀಗೆ ಕಸಿದುಕೊಂಡ ಸೊತ್ತುಗಳೇ [“ ಪುರಾತನ ಸಂಗ್ರಹ] ಭಂಡವಳದ 
ಮೂಲವೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ ದ್ದಾನೆ. ಕೆಲವರು ಬಾಯಿಕಟ್ಟಿ 
ಕಾಸಿಗೆ ಕಾಸುಕೂಡಿಸಿ, ಭಂಡವಳ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಲ್ಲ. ಅಂತಹ ಕಟ್ಟು ಕತೆಯನ್ನು 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಈ ಕೆಳಗಿನ ಮಾತುಗಳಲ್ಲ ಛೀಗಳೆದಿದ್ದಾನೆ. 

“ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ "ಮೂಲ ವಾಹ ಹೇಗೆಯೋ ಹಾಗೆಯೇ 
ರಾಜಕೀಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ " ಪುರಾತನ ಸಂಗ್ರಹ'. ಆಡಂ ಸೇಬು 
ಹಣ್ಣನ್ನು ಕಚ್ಚಿದ, ಹೀಗಾಗಿ ಮಾನವ ಕುಲವೇ ಪಾಹಿಯಾಯಿತು.... 
ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಎರಡು ರೀತಿಯ ಜನರಿದ್ದರು; ಕಾರ್ಯಸಕ್ತರಾದ, 
ಬುದ್ಧಿ ನಂತರಾದ, ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಮಿತವ್ಯಯಿಂಗಳಾದ, ಗೃಹಸ್ಥರು 
ಒಂದು ರೀತಿ; ಸೋಮಾರಿ-ದಡ್ಡರು, ತಮ್ಮ ಸೊತ್ತನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳು ನವರು, ಮಹಾ ದುರ್ವ್ಯಯಿಗಳು ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿ... 
ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಕಾಲಕ್ರಮೇಣ ಮೊದಲ ರೀತಿಯವರು ಹಣವನ್ನು 
ಕೂಡಿಟ್ಟರು. ಎರಡನೆ ರೀತಿಯವರು ತಮ್ಮ ತೊಗಲು ಶರೀರ ಇಷ್ಟ 
ನ್ನುಳಿದು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. ಈ ಮೂಲ ಪಾಸದಿಂದಲಃ 
ಹರಿಯ ಜನ ವಿಭಾಗದ ದಾರಿದ್ರ್ಯ ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಅದು ಎಷ್ಟು 
ದುಡಿದರೇನು? ಅದರಲ್ಲಿ ಏನೂ ಉಳಿದಿಲ್ಲ. ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ತನ್ನನ್ನು 
ತಾನು ಮಾರುವುದೊಂದೇ. ಆ ಕೆಲ ಮಂದಿ ಬಹುಕಾಲದ ಹಿಂದೆಯೇ 
ದುಡಿಯುವುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದರೂ ಅವರ ಐಶ್ವರ್ಯವೇನೋ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತಲೇ ಇದೆ.” 

ಆದರೆ ಭಂಡವಳ, ಪುರಾತನ ಸಂಗ್ರಹದ ಮಟ್ಟದಲ್ಲೆ ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. 
ಎಷ್ಟೋ ಹಿರಿದಾಗಿ ಬೆಳೆದಿದೆ... ಈ ಮೂಲ ಭಂಡನಳ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ 
೨೮ 


ದರೋಔಡೆಮಾಡಿದುದೆರಿಂದಲೇ ಬಂತೆಂದು ಒಪಿದರೂ ಆ ಕಾಲದಿಂದ 
ಈವರೆಗೆ ಹೆಚ್ಚುತ್ತ ಬಂದ ಜಾಸ್ತಿ ಭಂಡವಳ ಹೀಗೆ ಉಂಟಾಯಿತು? 

ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷನಾದ ದರೋಡೆ-ಎನ್ನುತ್ತಾನೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌. ತನ್ನ ಅವಶ್ಯತೆಗೆ 
ಬೇಕಾಗಿರುವುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಹೊತ್ತು ಕೂಲಿಕಾರ ದುದಿಯುವಂತೆ 
ಮಾಡುವುದು ಆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಅವನು ಉತ್ಪಾದಿಸುವ 
" ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆ'ಯನ್ನೆಲ್ಲ ದೊಚಿಕೊಳ್ಳು ವುದು ಇದು ದರೋಡೆ 
ಯಲ್ಲದೆ ಇನ್ನೇನು? ಭಂಡವಳಗಾರ ಈ ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆಯ ಸ್ವಲ್ಪ 
ಅಂಶವನ್ನು ತನ್ನ ಉಪಯೋಗಕ್ಕಾಗಿ ವೆಚ್ಚಮಾಡುತ್ತಾನೆ; ಉಳಿದುದು 
ಹೊಸ ಭಂಡವಳನಾಗುವುದಮು. ಹಿಂದಿನ ಭಂಡವ-ಕ್ಕೈ ಅದನ್ನು ಸೇರಿಸು 
ವುದರಿಂದ “ಭಂದವನ ಹೆಚ್ಚುವುದು ಹೆಚ್ಚು ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ಆತ 
ನೇಮಿಸುವನು. ಸ್ರ್‌ನಃ ಉತ್ಪಾದನದಲ್ಲಿ ಉಳಿತಾಯ ಬೆಲೆ ಹೆಚ್ಚು ಗುವುದು. 
ಹೊಸ ಭಂಡಮು ಹುಟ್ಟುವುದು. ಪುನಃ ಅದನ್ನು ಹಿಂದಿನ ಭಂಡವಳಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿಸುವನು. ಹೀಗೆ ಇದು ಸಾಗುವುದು 

ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಕ ನಿಯಮಗಳು ಕೆಲವು ಅಡ್ಡ ಬರದಿದ್ದರೆ 
ಇದು ಸದಾಕಾಲ ಹೀಗೆಯೇ ಸಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಪ್ರಧಾನ ತಡೆಯಾದ ವರ್ಗಸಮರವಿದೆ. ಇದು ಆಗಾಗ್ಗೆ ಉತ್ಪಾದನ 
" ಗತಿ” ಯನ್ನು ನಿರೋಧಿಸುುದು; ಕೊನೆಗೊಮ್ಮೆ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ 
ಉತ್ಪಾದನ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನೇ ಕೊನೆಗಾಣಿಸುವುದು. ಆದರೆ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಸುಲಭ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ, ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ವದ್ಧತಿಯ ಫಲ 
ಇಗಿಯೇ ಹುಟ್ಟಿ ಕೊಳ್ಳುವ ಬೇರೆ ಕೆಲ ಅದೆಶಡೆಗಳಿವೆ. 

ಆರ್ಧಿಕ ದುರ್ಗೆಸೆಯಿಂದಾಗಿ ಭಂಡವಳದ ಬೆಳವಣಿಗೆ ನಿರ್ಬಂಧಿ 
ಸಲ್ಪಡುವುದು; ಇಲ್ಲವೆ ಹಿಂದಿನ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿದ್ದ ಭಂಡವಳದ 
ಒಂದಂಶ ನಾಶವಾಗುವುದು. “ ಇಂತಹ ದುರ್ದೆಶೆಗಳಲ್ಲಿ, ಹಿಂದೆಲ್ಲ ತೀರ 
ಅಸಂಬದ್ಧವೆಂದು ಕಂಡಿರಬಹುದಾದ ಒಂದು ಮಹಾ ಜಾಡ್ಯಹುಟ್ಟುವುದು... 
ಮಿತಿಮೀರಿದ ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಮಹಾ ಜಾಡ್ಯ?' ಎಂದಿದ್ದಾನೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
[ "ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಘೋಷಣೆ? ಯಲ್ಲಿ]... ಪಾಳೆಯಗಾರ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಗೋಧಿಯ ಬೆಳೆ ಜಾಸ್ತಿಯಾಯಿತೆಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ಹೆಚ್ಚು ಆಹಾರ 
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ಸಿಗುತ್ತಿತ್ತು; ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಕೂಲಿಕಾರರು ಉಸೆ 
ವಾಸ ಬಂಕ ಕಾಗು ತು] ನಿರುದೊ ಗೆ. ಉಂಟಾಗುವುದು ಆ J 
ಯನ್ನೆಲ್ಲ ಮಾರುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ ಮುಂದಿನ ವಸ 
ಕಡಿಮೆ ಗೋಧಿಯನ್ನು ಬಿತ್ತಲಾಗುನುದು. 

ಭಂಡವಳ ಹುರ್ಜೆಸೆಯ ರೂಸರೇಖೆಗಳು ಪರಿಚಿತವಾದುವುಗಳೇ : 
ಮಿತಿಮಾರಿದ ಉತ್ಪಾದನೆ; ಅದರಿಂದ ಹೊಸ ಉತ್ಪಾದನೆ ಕಡಿಮೆ 
ಯಾಗುವುದು; ಕೂಲಿಕಾರರು ನಿರುದ್ಯೂ ೀಗಿಗಳಾಗುವರು; ಅವರ 
ರಿರುದೊ ್ಯಗವೆಂದರೆ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳು ವವರ ಸಂಖೈ ಮತ್ತಷ್ಟು ಕಡಿಮೆ 
ಚಾ ದು ; ಹೆಚ್ಚು ES ಉತ್ಪಾ ದನೆಯ 'ನೀಗವನ್ನು 
ಕಡಿಮೆಮಾಡಂವುನು; ಥೊಸ ಕಾರ್ಸಾನೆಗಳನ್ನು 0 ಸುವುಜೀ ಇಲ್ಲ 
ಬದಲಿಗೆ ಕೆಲವನ್ನು ನಾಶಪಡಿನಲಾಗುವುದು; ” ಗೋಧಿ ಮತ್ತಿತರ 
ಸಾಮಗ್ರಿಗಳೂ ನಾಶಗೊಳಿಸ ಸಲ್ಸಡುವುವು;-- ಆದರೆ ಕೂಲಿಕಾರರೂ ಅವರ 
ಹೆಂಡಿರುಮಕ್ಕಳೂ ಉಪವಾಸ, ರೋಗ-ರುಜೆಗಳಿಂದ ನರಳುವರು. ಅದೆಲ್ಲ 
ಮನುಷ್ಯರೆಲ್ಲರೂ ಹುಚ್ಚರುಗಿರುವ ಒಂದು ಲೋಕದಂತೆ ಕಾಣುವುದು. 
ಒಮ್ಮೆ ಇರುವ ದಾಸ್ತಾನೆಲ್ಲ ಮುಗಿದು ಹೋದಮೇಲೆ, ಇಲ್ಲವೆ ನಾಶಗೊಳಿ 
ಸಬ್ಬಟ್ಟ ಅನಂತರ, ಉತ್ಪಾದನ ಹೆಚು ವುದು; ವ್ಯಾಪಾರ ಬೆಳೆಯವುದು; 
ಹೆಚ್ಚು. ಉದ್ಯೋಗ ಸಕು ಬೆಂಡಿರಡು ವರ್ಷಗಳವರಿಗೆ ಹೀಗೆಯೇ 
ಪ್ರಗತಿಯಾಗಿ 'ಉತ್ಪಾ ದನ ಬಲು ವಿಸ್ತ ಎತೆವಾ ಗುವುದು. ಮತ್ತೆ ಒಮೆ ರೈ 
ಕ ಉತ್ಪಾದನೆಯಾಗಿ ದುಡೇಸೆ ಒದಗುವುದು. ಪುನಃ ಮೇಲನ 
ಕತೆಯ ಓಂ ಶ್ರೀ. 

ಈ ದುರ್ದೆಸೆಗಳಿಗೇನು ಕಾರಣ? ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ ಉತ್ತರವಿದು: 
ಭಂಡವಳದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಅಂಶವೂ ವಿಸ್ತರಿಸಲು, ಚ್ಚು ಲಾಭಮಾಡಲ್ಕು 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಕಚ ಕ್ಸನ್ನು ಉತ್ಪಾದಿಸಿ ಮಾರಲು ಯತ್ನಿ ಿಸಬೇಕೆಂಬುದ್ರ 
ಭಂಡವಳತಾಹಿ ಉತ್ಸಾ ದನ ಪದ್ಧ. ತಿಯ ನಿಯಮ. ಭವ ಹೆಚಿ ದಷ್ಟು 
ಉತ್ಪಾದನವೂ ಹೆಚ್‌ ವುದು. ಆದರೆ ಭಂಡವಳ ಹೆಚ್ಚಿ ದಂತೆ ಬ 
ಟೋನಿಸಲ್ಪಡುವ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಯೂ ಕಡಿಮೆ; ಮನುಷ್ಯನ ಬದಲು ಯಂತ್ರ 
ಬರುವುದು [ ಇದಕ್ಕೇ " ಕೈಗಾರಿಕೋದ್ಯಮದಲ್ಲಿ ವಿವೇಕದ ಉಪಯೋಗ” 
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ಎನ್ನು ವೆವು.] ಬೇರೆ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಭಂಡವಳ ಹೆಚ್ಚಿ ದಂತೆ 
ಉತ್ಪಾದನ ಹೆಚ್ಚುವುದು; ಕೊಡುವ ಕೂಲಿ ಕಡಿಮೆಯಾಗುವುದು; 
ಆದುದರಿಂದ, ಉತ್ಪಾದಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳು ವವರ 
ಸಂಖ್ಯೆಯೂ ಕಡಿಮೆಯಾಗುವುದು. [ ಅಂದರೆ ಒಟ್ಟು ಕೂಲಿ ಒಂದೇ 
ಸವನೆ ಕಡಿಮೆಯಾಗಬೇಕೆಂದೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಕೂಲಿಯ ಅನುಕ್ರಮವಾದ 
ಇಳಿತದಿಂದಲೇ ದುರ್ದೆಸೆಯುಂಟಾಗುವುದು. ವ್ಯಾಪಾರಾಭಿವೃದ್ಧಿಯ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿ ಜಾಸ್ತಿಯಾಗಬಹ.ದಾದರೂ ಒಟ್ಟು ಉತ್ಪಾದನೆ 
ಹೆಚ್ಚಿದಷ್ಟು ಅದು ಹೆಚ್ಚುವುದಿಲ್ಲ. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನೆಯಾದ ಎಲ್ಲ 
ಸಾಮಗ್ರಿಗಳಿಗೆ ಬೇಡಿಕೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ] 

ಭಂಡವಳದ ಮ್ಯಪ್ತಿ ಮತ್ತು ಕೂಲಿಕಾರರ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿ... 
ಇವುಗಳೊಳಗಿನ ಪರಿಮಾಣ ಆನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಇಲ್ಲದಿರುವುದೇ ದುರ್ದೆಸೆಗೆ 
ಕಾರಣವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ದುರ್ದೆಸೆಯುಂಬಾಗುವ ಸಮಯವೂ 
ಪರಿಸ್ಪಿತಿ ಕೆಡುತ್ತ ಹೋಗುವ ವಿಧಾನವೂ ಬೇರ ನಿಷಯಗಳೆನ್ನು ಅವಲಂ 
ಬಿಸಿನೆ ಎಂಬುದು ನಿಜ. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ೧೯೩೯ರ ಬ್ರಿಟನನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳೋಣ. ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಇಲ್ಲದಿರುವ ಯುದ್ಬ್ದೋಪಕರಣಗಳ 
ಉತ್ಪಾದನೆ, ಅನಿನಾರ್ಯವಾಗಿದ್ದ ದುರ್ದೆಸೆಯನ್ನು ಸ್ವಲ್ಪ ಕೌಲ ಮುಂಜಿ 
ನೂಕಬಹುದು ಇಲ್ಲವೆ ಮರೆಮಾಡಬಹುದು 

ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾದ ಇನ್ನೂ ಒಂದು 
ಅಂಶವಿದೆ. ಅದು ಸ್ಪರ್ಧೆ [ ವೈ ನೋಟ, ಮೇಲಾಟ]. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ 
ಉತ್ಸುದನದ ಇತರ ಎಲ್ಲಾ ನಿಷಯಗಳಂತೆ ಇದರಿಂದಲೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ 
ವಾದ ಎರಡು ಫಲಿತಾಂಶಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಸ್ಪರ್ಧೆಯಿಂದಾಗಿ, ವಸ್ತುಗಳ 
ಮಾರಾಟವನ್ನು ಜಾಸ್ತಿ ಮಾಡುವುದೆಕ್ಟೋಸ್ಟರ, ಉತ್ಪಾದನ ವೆಚ್ಚವನ್ನು 
ಕಡಿಮೆ ಮಾಡಲು ಮಾಲಿಕ ಯತ್ನಿಸುವನು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಕೂಲಿ ಕಡಿಮೆ 
ಮಾಡುವನ್ನು ವೇಗವಾಗಿ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವನು, 
ಇಲ್ಲವೆ ಮತ್ತಿತರ "ವಿವೇಕದ ಉಪಯೋಗ? ಗಳನ್ನು ಮಾಡುವನು. 
ಆದರೆ ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ, ಸಾಕಷ್ಟು ಹೊಸ ಭಂಡವಳ ಕೂಡಿಸಬಲ್ಲ ಉದ್ಯ 
ಮಗಳು, ಯಾಂತ್ರಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಯನ್ನು ಮಾಡಿ, ಕಡಿಮೆ ಶ್ರಮಶಕ್ತಿ 


೩ಿ೧ಿ 


ಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಹೆಚ್ಚನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವುವು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವು 
ದರಿಂದ ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದಂತೆ ಉತ್ಸುದನ ಹೆಚ್ಚುವುದು ಅದಕ್ಕೆ ಅನುಗುಣ 
ವಾಗಿ ಕೂಲಿ ಹೆಚ್ಚದೆ, ಒಟ್ಟು ಕೂಲಿಯಲ್ಲಿ ಕಡಿಶವಾಗುವುದು; ಸಾಮಗ್ರಿ 
ಗಳಿಗಾಗಿ ಬೇಡಿಕೆಯು ಕಡಿಮೆಯಾಗುವುದು. 

ಹೀಗಿದ್ದರೂ, ಯಾಂತ್ರಿಕ ಸುಧಾರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ ಉದ್ಯಮ 
ದವರಿಗೆ ಸ್ಪಲ್ಪ ಕಾಲ ಹೆಚ್ಚು ಲಾಭ ಸಿಕ್ಕುವುದು. ಆದರೆ ಇದು, ಅದರ 
ಸ್ಪರ್ಧಿಗಳೂ ಅದೇ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಬಂದು, ಕಡಿಮ ಶ್ರಮಶಕ್ಷಿಯನ್ನು 
ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ಪಾದಿಸಲು ಆರಂಭಿಸುವ ವರೆಗೆ ಮಾತ್ರ. ಆದರೆ 
ಎಲ್ಲಾ ಸ್ಪರ್ಧಿಗಳೂ ಆ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಬರುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. . ಸರ್ವ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾದೊಂದು ಉದ್ಯಮ ಬೆಳಯುತ್ತಾ ಹೋದಂತೆ, ಅದರ 
ಸಾಂತ್ರಿಕ € ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಗಾಗಿ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಭಂಡವಳ ಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಆದರೆ ಈ ಪ್ರಗತಿಯ ಓಟದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಕಂಪೆನಿಗಳ ನ ಹಿಂದೆ ಬೀಳುವುವು. 
ಇಂಧವು ಹಾಳಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತವೆ; ದಿವಾಳಿಯಾಗುತ್ತವೆ; ಕೆಲವನ್ನು 
ದೊಡ್ಡ ಸ್ಪರ್ಧಿಗಳು ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಒಬ್ಬ ಭಂಡವಳಗಾರ 
ಎನ್ಫೋ ಜನ ಭಂಡವಳಗಾರರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಾನೆ” ಹೀಗೆ ಕ್ಸೆಗಾರಿ 
ಕೋದ್ಯಮದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಶಾಖೆಯಲ್ಲೂ ಪ್ರತ ತ್ಯಪ್ರ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿರುವ 
ಕಂಪೆನಿಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಕಿಲವೇ ನೊಡ ಸಂಸೆ ನಗಳು 
ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ ಉದ್ಯಮದ ಆ ಕ್ಷೇತ್ರವನ್ನು ಅವುಗಳೇ ಆಳುತ್ತವೆ. 
ಭಿ ಸ್ಪರ್ಧೆಯ ಫಲವಾಗಿ ಅದಕ್ಕೆ ಇದಿರಾದ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ 


ಗುತ್ತಿಗೆ [ ಸರ್ವಧಿಪತ್ಯ ಸ ಹುಟ್ಟು ತ್ತದೆ. 


ಲ್ಲ 


ಸ್ರ 


ಛೆ 
ಭಂಡವಳಶಾಶಿಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ಘಟ್ಟಿ 


ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದನೆಂದರೆ ವಿಸ್ತರಣದ ಧೋರಣೆ, ಸುಧಾರಿಸಡೆ 
ಹಿಂದುಳಿದಿದ್ದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದು ಒಂದು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಕಟ್ಟುವುದು; 
ಇದೀಗ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿರುವ ತಿಳಿವಳಿಕೆ. ಈ ಥೋರಣೆಯೆಂದರೆ ಬರೇ 


೩೨ 


ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಬಾವುಟನನ್ನೇರಿಸುವ- ದೇಶದ ತು ನಿಸ್ತರಿ 
ಸುವ ಅಸ್ಪಷ್ಟ ಅಸೆಯನ್ಟೇ ಆ ಅಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿದಾಗ, ವಿಸ್ತರಣದ ಧೋರಣೆಗೆ 
ಆರ್ಥಿಕ ಜಾ ಡೆ ನಾನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಮಾರ್ಕೆಟು 
ಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುವುದು, ಜನಸಂಖ್ಯೆ ನಿಷರೀತವಾದಾಗ ಅವರು ಹೋಗಿ 
ವಾಸಮಾಡಲು ಸ್ಪಳವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವುದು..-ಇದು ನಿಸ್ತರಣದ ಕಾರಣ 
ಇಗಿರಲಾರದು. ' 

ಒಟ್ಟಾಗಿ ನೋಡಿ, ಇನ್ನೂ ಆಳವಾಗಿ ಯೋಚಿಸಿ ನಿಚಾರಿಸದಿದ್ದರೆ ಈ 
ಯಾವ ಕಾರಣವೂ ತೃಪ್ತಿಕರವಾಗಿ ತೋರದು. ವಸಾಹತೇ ಬೇಕೆಂದಿಲ್ಲ 
ವಿದೇಶಗಳ ಮಾರ್ಕೆಟುಗಳಲ್ಲೂ ಒಳ್ಳೆಯ ವ್ಯಾಪಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟು 
ದೊಡ್ಡ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಿದ್ದರೂ ಚ ಬ್ರಿಟನಿನ ವ್ಯಾಪಾರದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿ ,ನಂಶ 
ಎದೇಶಗಳೊಡನೆ ನಡೆಯುವುದು. ಸೇಕ. ಇಲ್ಲವೆ ಅವುಗಳ 
ವಸಾಹತುಗಳಿಂದ ಕಚ್ಚಾ ಮಾಲುಗಳನ್ನು ಆಹಾರ ಪೂಕೈಕೆಗಳನ್ನು 
ಯಾವಾಗೂ ಒದಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಯಾರು ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ 
ಎಂದು. ಹಾದಿನೋಡುವ, ಮಾರಾಟವಾಗದ್ಕ ಉಳಿತಾಯ ಸಾಮಗ್ರಿ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಮನೆಕಟ್ಟ ನೆಲೆಸಲು ಜಾಗ ಬೇಕೆನ್ನು 
ವುದೂ ಸರಿಯಲ್ಲ; ವಸಾಹೆತುಗಳ ಎಷ್ಟೋ ಭಾಗಗಳು ಯೂರೋಪಿ 
ಯನರು ವಾಸಮಾಡಲು ಯೋಗ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ. ಪ್ರದೇಶ ಯೋಗ್ಯವಾಗಿರುವಲ್ಲಿ 
ವಿದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಆಗುವುದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಸಂಪಾದನೆಯನ್ನು ಯೂರೋಪಿ 
ಯನರು ಮಾಡುವಂತೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ಮೇಲಿನವೆಲ್ಲ ವಿಸ್ತ ಸ್ತರಣಕ್ಕಾಗಿ ಘಾಸಿ 
ಸ್ಫರು ಮುಂದಿರಿಸುವ ವಾದಗಳು. ವಿಚಾರ ಮಾಡದೆ ಯುದ್ಧ ನಿರೋಧಿ 
ಗಳೂ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಆ ಕಾರಣಗಳನ್ನೇ ಮುಂಡೆ ನೂಕುತ್ತಾರೆ ಕ್ಕ 
ಬುಡವಿಲ್ಲ ಬಲವಿಲ್ಲ 

ಆಧುನಿಕ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ನಿವರಣೆಯನ್ನು 
ಮೊದಲು ಕೊಟ್ಟ ವನು ಲೆನಿನ್‌. ಸಾಮಾನ್ಯ ದಿನಸುಗಳನ್ನು ಹೊರ 
ಕಳುಹುವುದಕ್ಕಿ ಜೂ ಭಂಡವಳವನ್ನು ಹೊರಸಾಗಿಸುವುದೇ ಓಸಿ 
ಸಾಮಾ ್ರಜ್ಯವಾದದ ವೈಶಿಷ್ಟ ಗಳಲ್ಲೊ ಂದು ಎಂದು ಆತ ಸೂಚಿಸಿದ; 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯೊಳಗೇ ಆದ ಕೆಲ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಂದ ಹೀಗಿಡೆ-ಎಂದು 


UR 


ಅವನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ; ಆದುದರಿಂದಲೇ ಆತ್ಮ ಸಾಮ್ರಾ ಜ್ಯವಾದವು 
ಭಂಡವಳ ಪದ್ಧತಿಯ ಒಂದು ವಿಶೇಷ ಘಟ್ಟಿ ನೆಂದು, ಆಗಲೇ ಪ್ರಧಾನ 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ದೊಡ್ಡ ಗುತ್ತಿಗೆಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆಯುವುವೆಂದು, ವಿವರಿಸಿ ಹೇಳಿದ. 

ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಭಂಡವಳದ ಮೊದಲ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಬಾನೆ, ಗನಿ 
ಮತ್ತಿತರ ಉದ್ಯಮಗಳೆಲ್ಲ ಬಲು ಚಿಕ್ಕದಾಗಿದ್ದುವು. ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ 
ಒಂದು ಚಿಕ್ಕ ಕುಟುಂಬ ಇಲ್ಲವೆ ಸ್ವಲ್ಪ ಜನ ಪಾಲುಗಾರರ ತಂಡ ಆ 
ಉದ್ಯಮಗಳ ಮಾಲಿಕವರ್ಗವಾಗಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಒಂದು ಕಾರಾನೆಯನ್ನ 
ತೆರೆಯಲು ಇಲ್ಲವೆ ಗನಿಯನ್ನು ಆರಂಭಿಸಲು ಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಸ್ವಲ್ಪ ಹಣವನ್ನು 
ಅವರೇ ಒದಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದರೆ ತಾಂತ್ರಿಕ ಸುಧಾರಣೆಯಾಗುತ್ತ 
ಹೋದಂತೆ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಭಂಡವಳ ಅನಶ್ಯವಾಯಿತು; ಇದರ ಜತೆಯಲ್ಲಿ 
ಗುಡಿ ಕೈಗಾರಿಕೆಗಳು ಮೂಲೆ ಪಾಲಾಗಿ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಉತ್ಪನ್ನಗಳನ್ನು 
ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವವರ ಸಂಖ್ಯೆ ಹೆಚ್ಚುತ್ತ ಹೋಯಿತು. ಮೊದಲು ಬ್ರಿಟ 
ನಿನಲ್ಲಿ ಅನಂತರ ಬೇರೆ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಇದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಒದಗಿತು. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಉದ್ಯಮದ ಪ್ರಮಾಣ ಬೇಗನೆ ಹಿರಿದಾಯಿಂತು. ಉಗಿ 
ಬಂಡಿ_-ಉಗಿ ಹಡಗ ಬಂದಮೇಲೆ ಕಬ್ಬಿಣದ, ಅನಂತರ ಉಕ್ಕಿನ, ಉದ್ಯಮ 
ಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಬೆಳೆದುವು. ಯಾವ ಕೈಗಾರಿಕೆಯೇ ಇರಲಿ, ಉದ್ಯಮ 
ದೊಡ್ಡದಿದ್ದಷ್ಟು ಅದನ್ನು ನಡೆಸುವ ವೆಚ್ಚ ಕಡಿಮೆಯಾಯಿತು; ಲಾಭ 
ಹೆಚ್ಚೆ ಕು; ಫಲವಾಗಿ ಉದ್ಯಮ ಬೇಗನೆ ಮತ್ತಷ್ಟು ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದಿತು. 
ಚಿಕ್ಕ ಪುಟ್ಟ ಉದ್ಯಮಗಳು ಸ್ಪರ್ಧೆಗೆ ನಿಲ್ಲಲಾರದೆ ಕೆಲಸ ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕಾ 
ಯಿತು ಇಲ್ಲವೆ ದೊಡ್ಡ ಉದ್ಯಮಗಳೂಡನೆ ಅಂತರ್ಗತವಾಗಬೇಕಾಯಿತು. 

ಹೀಗೆ ಒಮ್ಮೆಲೆ ಎರಡು ಕೆಲಸಗಳಾಗತೊಡಗಿದುವು. ಹಿರಿಯ 
ಉದ್ಯಮಗಳಲ್ಲೇ ಕೇಂದ್ರೀಕೃತವಾಗಿ ಉತ್ಸಾದನ ಆಗತೊಡಗಿತು ಮತ್ತು 
ಕೆಲವೇ ಮಂದಿ ಶ್ರೀಮಂತರ ನಿಯಂತ್ರಣದಲ್ಲಿದ್ದ ಉತ್ಪಾದನದ ದಾಮಾ 
ಶಯ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಾ ಹೋಯಿತು. 

ತನ್ನ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಹೀಗಾಗುತ್ತಿದ್ದುದನ್ನು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ತಿಳಿದಿದ್ದ; ತಾಂತ್ರಿಕ ವಿಜಾರಕ್ಕೆ ಗಮಫವನ್ನೆಳೆದ; ದೊಡ್ಡ ಉದ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ 


೩೪ 


ಉತ್ಪಾದನ ಕೇಂದ್ರಿ (ಕೃ ತವಾಗುತ್ತಿದ್ದುವನ್ನೂ ಭಂಡನಳವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿ 
ಸುವವಿರ ಇಲ್ಲನೆ ಅದರ ಯಜಮಾನಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡುವವರ ಸಂಖ್ಯೆ 
ಕ್ರಮ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಚಿಕ್ಕದಾಗುತ್ತಿ ದ್ಹುದನ್ನೂ ತೋರಿಸಿದ. ಇದರ ಫಲವಾಗಿ 

ಸ್ವಚ್ಛಂದ ಸ್ಪರ್ಧೆಯ ಬದಲು ವ್ಯಾಪಾರದ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರತ್ವ ಬರುವು 
ದೆಂದೂ ಭಂಡವಳ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿರುವ ದೋಷಗಳಲ್ಲ ಮತ್ತಷ್ಟು ತೀತ್ಷ್ಣವಾ 
ಗುವುವೆಂದೂ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ. 

ಈ ಶತಮಾನದ ಆದಿಯಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಉದ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಸರ್ವಾಧಿಪತ್ಯನಿದ್ದುದನ್ನು ಆರ್ಧಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ನೋಡಿದರು. ಯುದ್ಧ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಲೆನಿನ್‌, ಗುತ್ತಿಗೆಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಬಗ್ಗೆ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರ 
ಹಸಿದ; ಆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ರಾಜಕೀಯ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ತೀರ 
ಆರ್ಧಿಕ ವಿಷಯಗಳೆಡೆಗೆ ಆತ ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹರಿಸಿದ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ 
ಮರಣಾನಂತರ ಆದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಆಧಾರದಮೇಲೆ ಲೆನಿನ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ 
ತೀರ್ಮಾನವನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಿ ಬೆಳೆಸಿದೆ. ೧೯೦೦ರ ಸುಮಾರಿಗೆ ಬೆಳೆದ ಭಂಡವಳೆ 
ಪದ್ದತಿಯ ನ ್ರ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ಘಟ ದಲ್ಲಿ ಐದು ಮುಖ್ಯ ಆರ್ಥಿಕ ಲಕ್ಷಣ 
ಗಳಿದ್ದುವೆಂದು ಲೆನಿನ್‌ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ. 

೧. ಉತ್ಸಾದನದ ಮತ್ತು ಭಂಡವಳದ ಕೇಂದ್ರೀಕರಣ ಬೆಳೆದು 
ಬೆಳೆದು, ಅರ್ಥಿಕ" ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಧಾನ ಪಾತ್ರವಹಿಸಿದ ಗುತ್ತಿಗೆಗಳು ಹುಟ್ಟಿ 
ಕೊಂಡಿದ್ದುವು. 

ಮುಂದುವರಿದಿದ್ದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಭಂಡವಳ ರಾಷ್ಟ್ರ ದಲ್ಲೂ ಹೀಗಾ 
ಗಿತ್ತು. ಜರ್ಮನಿ ಮತ್ತು "ಅಮೆರಿಕದ ಸಂಯುಕ್ತ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ [ಯಯ 
ಬೆಡ್‌ ಸ್ಟೇಟ್ಸ್‌] ಇದು ವಿಶೇಷ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಯಿತು. ಈ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಬಲು 
ವೇಗದಿಂದಲೇ ನಡೆದಿದೆ. [ಮೊದಲ] ಯುದ್ಧಾನಂತರ ಗುತ್ತಿಗೆಗಳು 
ಇಂಗ್ಲೆ ೦ಡಿನಲ್ಲಿ ಬಹಳ ವಿಸ್ತ ಎತೆವಾಗಿವೆ. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಲಂಡನ್‌ 
ಟಾ ್ರಾನ್ಸ್‌ ಪೋರ್ಟ್‌ ಬೋಡ್‌? ಇಂಪೀರಿಯಲ್‌ ಕೆಮಿಕಲ್‌ ಇಂಡಸ್ಕೀಸ್‌ 
ಮತ್ತು ಯೂನಿಲಿವರ್‌. ಪ್ರತಿಯೊಂದರ ಭಂಡವಳವೂ ಹತ್ತುಕೋಟ 
ಪವನುಗಳಷ್ಟು ಇಲ್ಲವೆ ಅದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು. [ಲಂಡನ್‌ ಟ್ರಾನ್ಸ್‌ಪೋರ್ಟ್‌ 
ಬೋರ್ಡ್‌ ಹೆಸರಿಗೇನೋ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ . ಆದರೆ ಯೆಜಮಾನಿಕೆಯೆಲ್ಲ 


೩೫ 


ಭಂಡವಳಗಾರರದು. ಇಂತಹ್‌ ಸಂಸ್ತೆಗಳಲ್ಲಿ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟಿನ ಬೆಂಬಲ 
ವಿರುವ ಗುತ್ತಿಗೆಗಳು. ಆದುದರಿಂದ "ಮಾಕ್‌ ೯ವಾದಿ ಇವನ್ನು ಸೋಶಿ 
ಯಲಿಸ್‌ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳೆಂದು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ] ವ್ರತಿ ಉದ್ಯಮದಲ್ಲೂ ಪೂರ್ಣ 

ವ್ಯಾಪಾರದ ಹೆಚ್ಚಿ ನಂಶವನ್ನು ಕೆಲವೇ ಸೊ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳಂ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳು 
ವುವು. ಬೆಲೆ ನಿರ್ಧರಿಸುವುದರೆಲ್ಲಿ, ಮಾರಾಟಿದ-ಕಚ್ಬು ಮ್ಹಾಲುಂಗಳ ಅಂಶ 
ವನ್ನು ಗೊತ್ತುಮಾಡುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ, ಈ ಸಂಸ್ಥೆ ಸ ಗಳೊಳಗೆ ಒಪ್ಪ ಂದನಿರು 
ನ ಹೀಗಾಗಿ ಇದೊಂದು ಸಂಘಟತ ಗುತಿ 3 ಗೆಯಾಗುವುದು. 

೨. ಬ್ಯಾಂಕ್‌ ಭಂಡವಳವು ಔದ್ಯೊ (ಗಿಕ ಭಂಡವಳದೊಡನೆ ಬೆರಕ 
ಯಾಗಿ " ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ” ದ ಉತ್ಪನ್ನ ಜಃ ಪ್ರತಿ ರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲೂ 
4 ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ” ದ ಸ್ವಲ್ಪ ಜು ಅಳ್ಳಿ ಕೆಗೆ ಟು ಸ 

ಪ್ರ ನಿಜಾರವನ್ನು. ಸ್ವಲ್ಪ ಸ ಬೇಕಾಗಿದೆ. ಆರಂಭದ 
ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಔದ್ಯೋಗಿಕ pi ಬ್ಯಾಂಕರುಗಳೂ ಪ್ರತ್ಯೇಕ 
ವಾಗಿದ್ದರು. ಬ್ಯಾಂಕರುಗಳು ಸಾಲಕೊಡುತ್ತಿದ್ದರು, ಬಡ್ಡಿಯ ರೂಪ 
ವಾಗಿ ಲಾಭದಿಂದ ಒಂದಂಶವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು ; ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಕೈಗಾರಿಕೋದ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ ನೇರವಾಗಿ ಅವರು ತಲೆಹಾಕಿದ್ದಿಲ್ಲ ಆದರೆ 
ಉದ್ಯಮಗಳು ಬೆಳೆದುವು. "ಶೇರ್‌ ಕಂಪೆನಿ? ಗಳು ವಿಸ್ತೃತವಾಗಿ 
ಸ್ಟಾನಿಸಲ್ಪಟ್ಟುವು. ಆಗ ಬ್ಯಾಂಕುಗಳ ಯಜಮಾನರು ಔದ್ಯೋಗಿಕ 
ಕಂಪೆನಿಗಳಲ್ಲಿ ಶೇರ್‌ಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಆರಂಭಿಸಿದರು; ಶ್ರೀಮಂತ 
ಔಡ್ಯೊ (ಗಿಕ 1೬0 ೫ ಬ್ಯಾ ಂಕುಗಳಲ್ಲಿ ಶೇರ್‌ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ತೊಡ 
ಇ ಬ್ಯಾಂಕರಾಗಿ ಜೀತ ಆರಂಭಿಸಿರಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಕೈಗಾರಿಕಾ 
ಪ್ರಭುವಾಗಿ - ತೊಡಗಿರಲಿ, ಅತ್ಯಂತ ಶ್ರೀಮಂತ ಭಂಡವಳಗಾರರೆಲ್ಲ 
ಬ್ಯಾಂಕರ್‌--ಕೈಗಾರಿಕಾ ಪ ಪ್ರಭುಗಳಾದರು. ಒಂದೇ ಒಂದು ಕೂಟದಲ್ಲಿ 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಕೆಲಸಗಳ ಜಟ್‌ ಅವರ ಶಕ್ತಿ ವಿಪುಲವಾಗಿ 
ಬೆಳೆಯಿತು. [ಬ್ರಿಟನಿನಲ್ಲಂತೂ ಹಿರಿಯ ಜಮಾನ್ಹಾರರೂ ಕೂಡಾ ಈ 
ಕೂಟವನ್ನು ಸೇರಿಬಿಟ ಸಿರು] ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಒಂದು “ರೊ ೀಗಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ 
ಯೊಡನೆ ಸೆಂಬಂಥವಿರಿಸಿಕೊಂಡ ಬ್ಯಾಂಕು ಆ ಸಂಸ್ಥೆಗೆ ಸ ಡುವ 


ಮೂಲಕ ಸಹಾಯಮಾಡುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ತನ್ನ ಔದೊ ದ್ಯೋಗಿಕ 


೩.೬ 


ಸಂಸ್ಥೆಗೇ ಎಲ್ಲ ಆರ್ಡರುಗಳನ್ನು ಕೊಡಬೇಕೆಂಬ ಶರತದಮೇಲೆ ಇತರ 
ಕಂಪೆನಿಗಳಿಗೆ ಬ್ಯಾಂಕು I ಇದೇ ರೀತಿ 
ಇನ್ನೆಷ್ಟೋ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳುಂಟಾದುವು. ಹೀಗೆ ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ ಕೂಟವು 
ಶೀಘ್ರದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಐಶ್ವರ್ಯವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಂಡಿತು; ಒಂದರ.ಅನಂತರ 
ಒಂದಾಗಿ ಆ ಉದ್ಯಮದ ಅಂಶಗಳ ಮೇಲಿನ ಅದರ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ 
ನಿಯಂತ್ರಣ ಬಲವಾಯಿತು. ಇದರ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಕೂಟಕ್ಕೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ 
ಆಡಳಿತದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ಪರ ಸಿಕ್ಕಿಯೇ ಸಿಕ್ಕಿತೆನ್ಸಿ. 

ಬ್ಯಾಂಕು ಮತ್ತು ಉದ್ಯಮದ ಬೆರಕೆಯಾಯಿತು ಎಂದೆವಲ್ಲ. 
ಬ್ಯಾಂಕ್‌ ಡಿರೆಕ್ಟರರ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿದ್ದ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳಲ್ಲಿ ಡಿರೆಳ್ಸ ರ”ಶಿಫ್ಲಿನ ಸಂಖ್ಯೆ 
ಹೆಚ್ಚುತ್ತ ಹೋಯಿತು. ಎಂಬುದರಿಂದ: ಶೇ ಆ ಜಿರಕೆ ಹೇಗಾಲಿ ತೆಂಬುದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದರಿಂದ ಆ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಮಾಲಿಕತ್ವವನ್ನೇ ಬ್ಯಾಂಕು 
ಗಳು ವಹಿಸಿದುವು ಎಂದಲ್ಲ. ಬ್ಯಾಂಕಿಂಗ್‌ ಜಗತ್ತಿನ ಶಕ್ತಿ ವಂತವ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಳೇ 
ಕೈಗಾರಿಕೋದ್ಯಮ ಮತ್ತು ವ್ಯಾಪಾರದಲ್ಲೂ ಶಕ್ತಿವಂತ ವ್ಯಕ್ತಿ (ಇಟಿ 
ಅದೊಂದು ಶ್ರೀಮಂತ ಜನರ ಕೂಟ; ಬ್ರಿಟಷ್‌ ಚ್‌ ಪದ್ಧತಿ ಯಲ್ಲಿ 
ಈ ಜನರ ಭಂಡವಳವೇ ನಷ ೧೮೭೦ ರಲ್ಲಿ ಬ್ಯಾಂಕ್‌ ಆಫ್‌ 
ಇಂಗ್ಲೆ ಂಡಿನವರು ಮತ್ತು ಉಳಿದ ಬ್ಯಾಂಕುಗಳ ಡಿರೆಕ್ಟರುಗಳು [ಈ ಬ್ಯಾಂಕು 
ಗಳೇ ಅನಂತರ “ಮಹಾ ಐದು” ಬ್ಯಾಂಕುಗಳಾಗಿ ರೂಪುಗೊಂಡುವು] 
ಒಬ್ಬುಗೂಡಿ ಇತರ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ೧೫೭ ಡಿರಕ್ಚರ್‌ಶಿಪ್ಪೆ ಗಳನ್ನು ಸ್ವಾಧೀನ 
ಪಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದರು; ೧೯೧೩ ರಲ್ಲಿ ಪತ್‌ ಡಿರೆಕ ರ್‌ಶಿಪ್ಪುಗಳ ಸ ಸಂಖ್ಯೆ 
೩೨೯ ಆಯಿತು; ೧೯೩೯ ರಲ್ಲಿ ೧೧೫೦. ೧೯೩೯ ರ "ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನಿ ತರ 
ಎಷ್ಟೋ ಚಿಕ ೈ ಪುಟ್ಟ ಉದ ಮಗಳನ್ನು ತಾವೇ ನುಂಗಿದ ಲಂಡನ್‌ ಟಾ ್ರೌನ್ಸ್‌ 
ಪೋರ್ಟ್‌ ಮತ್ತು ತ ಕೆಮಿಕಲ್‌ ಇಂಡಸ್ಟ್ರೀಸ್‌ ನವರು 
ಸೇರಿದರೆಂದಾಗ ಆ ಡಿರೆಕ್ಟ ರ್‌ಶಿಪ್ಪ್ಟುಗಳ ಪೂರ್ಣಶಕ್ತಿ ಎಷ್ಟೆ ಉಬುದು 
ತಿಳಿದೀತು. 

೩. ದಿನಸುಗಳ ರಫಿ ಗಿಂತ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿರುವ ಭಂಡವಳದ ರಫ್ತು 
ಪ್ರಾಧಾನ್ಯದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಿಂತು. 

ಭಂಡವಳ ಪದ್ಧತಿಯ ಆರಂಭದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟನು ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತಿತರ 


೩೭ 


ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು ವಿದೇಶಗಳಿಗೆ ರಫು_ ಮಾಡಿತು. ಬಂದ ಹಣದಿಂದ 
ಆ ದೇಶಗಳ ಉತ್ಪತ್ತಿಗಳನ್ನೇ ಸೊಂಡುಕೊಂಡಿತು. ಹೀಗೆ ತಮ್ಮ ಸಾಮಗ್ರಿ 
ಗಳ ಬದಲು ತಮಗೆ ಬೇಕಾಗುವ ಕಚ್ಛಾಮಾಲು ಆಹಾರಗಳನ್ನು ಕೊಂಡು 
ಕೊಳ್ಳುವ ಕೆಲಸ ನಡೆಯಿತು. ಆದರೆ ಕಳೆದ ಶತಮಾನದ ಉತ್ತರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ, 
ಅದರಲ್ಲೂ ಶತಮಾನದ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ, " ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ ದವರಿಗೆ ಭಂಡವಳ 
ವನ್ನೇ ರಫ್ತುಮಾಡುವ ಯೋಚನೆ ಬಲವಾಯಿತು. ವ್ಯಾಪಾರದ ನಿಠಿಮ 
ಯದಿಂದಷ್ಟೇ ಏನು ಪ್ರಯೋಜನ? ಕಳುಹಿಕೊಟ್ಟ ಭಂಡವಳದ ಮೇಲಿನ 
ಬಡ್ಡಿ ಪ್ರತಿ ವರ್ಷ`ಬರುತ್ತಿರುವುದೇ ಮುಖ್ಯವಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ಭಂಡವಳ 
ವನ್ನು ರಫ್ತಮಾಡುವುದೆಂದರೆ ಜೀಶೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಗೆ ಇಲ್ಲವೆ ಕಂಪೆನಿ 
ಗಳಿಗೆ ಸಾಲಕೊಡುವುದು, ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ವಸಾಹತುಗಳಲ್ಲಿ ರೈಲುಮಾರ್ಗ 
ಇಲ್ಲವೆ ಬಂದರು ಕಟ್ಟಿಸಲು ದುಡ್ಡು ನೀಡುವುದು, ಇ., ಇ. ಆದರೆ ಇಂತಹ 
ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಶರತವಿಲ್ಲದೆ ಇಲ್ಲ; ಬೇಕಾಗಿರುವ ಸಾಮಗ್ರಿ ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಆ ಬ್ಯಾಂಕಿಗೆ ಸಂಬಂಧವಿರುವ ಚಿದ್ಯೋಗಿಕ ಸಂಸೆ ಯಿಂದಲೇ ಕೊಂಡು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಹೀಗೆ ನಿಧಿ ಭಂಡವಳದ ಎರಡು ಶಾಖೆಗಳು ಜತೆಯಾಗಿ 
ಹರಿದುವು; ಪ್ರತಿಯೊಂದೂ ಒಳ್ಳೆಯ ಲಾಭಮಾಡಿತು; ಪ್ರತಿಸ್ಪರ್ಧಿಗಳು 
ಆ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಬರಲು ಅವಕಾಶವನ್ನೇ ಕೊಡಲಿಲ್ಲ. 

೪. ಭಂಡವಳಗಾರರ ಆಂತರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸರ್ವಾಧಿಪತ್ಯದ 
ಗುತ್ತಿಗೆಗಳು ಸ್ಥಾಪಿತವಾದುವು; ಲೋಕ ಅವರೊಳಗೆ ವಿಭಾಗಿಸ 
ಲ್ಪಟ್ಟತು. 

ಉಕ್ಕು, ಎಣ್ಣೆ ಮತ್ತಿತರ ಹಲ ಉದ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯಾ 
ಯಿತು. ಒಟ್ಟು ವಿದೇಶೀಯ ವ್ಯಾಪಾರದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬೊಬ್ಬರಿಗೆ ಎಷ್ಟೆಷ್ಟು ಪಾಲು- 
ಎಂಬುದು ವಿವಿಧ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಗುತ್ತಿಗೆಗಳೊಳಗೆ ಒಪ್ಪಂದ 
ವಾಯಿತು. ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ , ಇಂಧ ಮಾರ್ಕೆಟು ಇಂಥವರಿಗೆ ಎಂದು ಗೊತ್ತು 
ಮಾಡಿ, ಬೆಲೆ ನಿರ್ಧರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಆದರೆ ಅಂತಹ ಒಪ್ಪಂದಗಳಿಗೂ ಮಿತಿ 
ಇಲ್ಲದಿಲ್ಲ. ಆ ಬಗ್ಗೆ ವಿವರಣೆ ಮುಂದಿದೆ. 

೫. ಅತಿ ಪ್ರಬಲರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಲೋಕವನ್ನು ವಿಭಾಗಿಸಿ ತಮ್ಮೊಳಗೆ 
ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವ ಕೆಲಸ ಪೂರ್ಣವಾಗುತ್ತ ಬಂತು. [೧೮೭೬ ರಲ್ಲಿ ಆಫಿಕದ 


೩೪ 


ಶೇಕಡ ೧೧ರಷ್ಟು ಭಾಗ ಯುರೋಪಿಯವರರಿಗೆ ಸೇರಿತ್ತು; ೧೯೦೦ರಲ್ಲಿ ಅದು 
ಶೇಕಡ ೯೦ ಆಯಿತು.] 

ಇದರ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವೇನೆಂದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿನೆ ನಿಸ್ಸಹಾಯವಾದ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನು ಇನ್ನು ಸ್ವಾಹಾ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಹೋಗುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಅತಿ ಶ್ರೀಮಂತ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ ಕೂಟಗಳು ತಾವು ವಶಪಡಿಸಿ 
ಕೊಂಡಿದ್ದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನು ತಮ್ಮಲ್ಲೇ ಒಬ್ಬರೊಬ್ಬರ ಅಹಿತಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗಜೆ ವಿಸ್ತರಿಸುವುದು ದುಃಸಾಧ್ಯವಾಗಿತ್ತು--ಅಂದರೆ ಬಲಶಾಲಿಗೆ 
ಉಸಯೋಗವಾಗುವಂತೆ ಲೋಕವನ್ನು ತಿರುಗಿ ವಿಭಜಿಸಲು ದೊಡ್ಡ ಯುದ್ಧ 
ವೊಂದೇ ಹಾದಿಯಾಗಿತ್ತು. 

ಈ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಲೆನಿನ್‌ ಮಾಡಿದ ಇನ್ನೊಂದು ವಿಶೇಷ ಸೂಚನೆ 
ಯನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ರಾಜ್ಯದ ವಿಸ್ತರಣೆಯೆಂದರೆ 
ವಸಾಹತುಗಳನ್ನು ನುಂಗುವುದು ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಆರ್ಥ. ಹಾಗಾ 
ಗಲೇಬೇಕೆಂದಿಲ್ಲವೆಂದು ಲೆನಿನ್‌ ಹೇಳಿದ; ವಿಸ್ತರಣ, ಅನುಕೂಲ ಸಂದರ್ಭ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಯೂರೋಪಿನ ಇತರ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಗಿದಿರಾಗಿಯೂ ನಡೆಯಬಹುದು. 
ಜರ್ಮನಿ ಮತ್ತು ಇಟಿಲಿ ಆರಂಭಿಸಿದ ವಿಸ್ತರಣ ಯುದ್ಧ ಮೇಲಿನ ಮಾತಿ 
ಗೊಂದು ಸ್ಪಷ್ಟ ನಿದರ್ಶನ. 

ಇದೆಲ್ಲ ಸರಿಯೆಂಬುದನ್ನು ಕಳೆದ ಇಪ್ಪತ್ತೈದು ವರ್ಷಗಳ ಘಟನೆಗಳು 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿವೆ. ಮೇಲಿನ ಪೃಧಕ್ಕರಣದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆಯೇ, ಭಂಡ 
ವಳಶಾಹಿ ಪದ್ಧತಿಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ಘಟ್ಟದಿಂದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಆರ್ಥಿಕ 
ದುರಂತಗಳಾಗುವುವೆಂದು, ಜಾಗತಿಕ ಯುದ್ಧಗಳು ಹೊಡಲ್ಪಡುನುವೆಂದು, 
ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಕ್ರಾಂತಿಗಳಾಗುವುವೆಂದು, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿಗಳ 
ಶೋಷಣೆಗಿದಿರಾಗಿ ವಸಾಹತು ಮತ್ತು ಅರ್ಧ ವಸಾಹತುಗಳ ಮರ್ದಿತ 
' ಜನರು ಬಂಡಾಯ ಹೂಡುವರೆಂದು- ಲೆನಿನ್‌ ನಿರ್ಧರಿಸಿದ. 

ಚಿಕ್ಕ ಪುಟ್ಟ ಕೂಟಗಳ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳದ ಕೇಂದ್ರೀಕರಣವಾಗು 
ವುದೆಂದಕ್ಕೆ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಇವರ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಸೇರಿ 
ದಂತೆಯೇ. ಇದರಿಂದಾಗಿ ವಿವಿಧೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಧೋರಣೆಗೂ ಈ ಕೆಲವರ 
ಕೂಟಗಳ ಸ್ವಾರ್ಥಕ್ಟೂ ನಿಕಟ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಯಿತು. ಈ ಕಾರಣ 


ರ್ತಿ 


ದಿಂದಲೇ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲೂ ಅಲ್ಲಿನ ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳವರ್ಗ ತಮ್ಮ 
ವಿದೇಶೀಯ ಸ್ಪರ್ಧಿಗಳನ್ನು ಸುಂಕ ತೆರಿಗೆ ಇಂತಹ ರಾಜ್ಯಾಡಳಿತದ ನಿರ್ಬಂಧ 
ಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ಬಗ್ಗು ಬಡೆಯುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ರಾಜ್ಯ 
ಇನ್ನೊಂದರ ಮೇಲೆ ಯುದ್ಧ ಘೋಷಣೆ ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾದರೂ ಇದೇ 
ಕಾರಣ. 

ಪರಸ್ಪರ ಸ್ಪರ್ಧಿಸುವ ಕೂಟಿಗಳೊಳಗಿನ ಶಿಕ್ಪಾ ಟಿ ಏಕೆ ಅನಿವಾರ್ಯ 
ವಾಗಿದೆ? ಲೋಕವನ್ನು ಒಮ್ಮೆ ತಮ್ಮೊಳಗೆ ಹಂಚಿಕೊಂಡು ಸುಮ್ಮನಿರಲು 
ಅವರು ಯಾಕೆ ಒಪ್ಪವುದಿಲ್ಲ:? 

ಲೋಕದ ಮಾರ್ಕೆಟುಗಳನ್ನು ತಮ್ಮತನ್ಮೊಳಗೆ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಗುತ್ತಿಗೆ ಕೂಟಗಳು ಒಪ್ಸಂದಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತವೆ 
ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ. ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ನೋಡಿದಕ್ಕೆ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಯಿಂದಾಗಿ ಸ್ಪರ್ಧೆಯೇ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಚಿರಕಾಲ ಬಾಳಬಲ್ಲ ಸ್ವಾರ್ಥ ಲಾಭಗಳ 
ಅಂತರರಾಷ್ಟೀಯ ಮಿಲನವಾದಂತೆ, ತೋರಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಂಥ 
ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಒಪ್ಪಂದಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಕಾಲ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬು 
ದನ್ನು ಸಕಾರಣವಾಗಿ ಲೆನಿನ್‌ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ. ೧೯೦೫ರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಒಪ್ಪಂದ 
ವಾಯಿತೆಂದು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಆಗ ಬ್ರಟಿಷ್‌ , ಫ್ರೆಂಜ್‌ ಚತ 
ಮತ್ತು ಅಮೆರಿಕನರ ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿ ಎಸ್ಟಿರುವುದೋ ಅದನ್ನು ಅವಲಂ 
ಬಿಸಿ ಆ ಒಪ್ಪಂದವಾಗುವುದು, ಆದರೆ ಸಮಾಜ ಒಂದೇ ಸಮವಲ್ಲದ, 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯೇ ಭಂಡವಳದ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯ ನಿಯಮ, ಅಂಥ ಒಪ್ಪಂದ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಕೆಲವೇ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಜರ್ಮನ್‌ ಕೂಟದ ಇಲ್ಲವೆ ಅಮೆರಿಕನರ 
ಅಥವಾ ಇನ್ನೊಂದು ಕೂಟದ ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿ ಬೆಳೆಯುವುದು. ಆಗ ಈ 
ಕೂಟ ತನ್ನ ಹಿಂದಿನ ಭಾಗದಲ್ಲೇ ಖಂಡಿತವಾಗಿ ತೃಪ್ತವಾಗಲಾರದು. 
ಒಪ್ಪಂದ ಇನ್ನು ತನಗೆ ಅನ್ವಯಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಆ ಕೂಟ ಹೇಳುವುದು. 
ಬೇರೆಯವರು ಕೂಡಲೆ ಅದರ ಕೇಳಿಕೆಯನ್ನು ಮನ್ನಿ ಸದಿದ್ದರೆ ಮಾರ್ಕೆಟು 
ಗಳಿಗಾಗಿ ಹೊಸತೊಂದು ಅತ್ಯುಗ್ರ ಹೋರಾಟ ಆರಂಭವಾಗುವುದು. 
ಅಂಥ ಎಲ್ಲ ಒಪ್ಪಂದಗಳ ಗತಿಯೂ ಇದೇ. ಅಸಮ ಅಭಿವೃ ೈದ್ಧಿಯ ನಿಯಮ 
ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಕೂಟಕ್ಕಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ವಿವಿಧ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳೆಲ್ಲ 


೪೦ 


ದರ ಭಂಡವಳಕ್ಕೂ ಅನ್ವಯಿಸುವುದರಿಂದ, ಆರ್ಧಿಕ ಪಂಚಾಯಿತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ವಿವಿಧ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ನಿಧ-ಭಂಡವಳವರ್ಗಗಳೊಳಗೆ ಒಂದೇ ಸವನೆ ನಡೆದಿರುವ 
ವ್ಯಾವಾರ ಸಮರದಲ್ಲಿ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಒಪ್ಪಂದಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. 

ಬರೇ ಆರ್ಧಿಕ ಸಮರವೊಂದರಿಂದಲೇ ಏನೂ ಪ್ರಯೋಜನವಾಗದು. 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ ವರ್ಗಗಳು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ರಾಜ್ಯ ಯಂತ್ರದ 
ಮೂಲಕ ತಮ್ಮ ಸ್ಫರ್ಧಿಗಳಿಗಿದಿರಾಗಿ ಟಾರಿಫ್‌ ತಡೆಯನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುವುವು. 
ಆಮದಾಗುವ [ಆಯಾತ] ಸಾಮಗ್ರಿ ಇಷ್ಟೇ ಇರಬೇಕೆಂದು ನಿರ್ಬಂಧ 
ಹೇರಿಸುವುವು. ಇತರ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳೂಡನೆ ತಮಗೆ ಅನುಕೂಲ ಸಾನ ಸಿಗು 
ವಂತೆ ವ್ಯಾಪಾರ ಒಪ್ಪಂದಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವುಪು. ತಮ್ಮ ಸರ್ವಾಧಿ 
ಸತ್ಯವಿರುವ ಪ್ರದೇಶವನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುವುವು. ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ 
ಯಾದರೂ ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠರಾಗುವುದಕ್ಟ್ಯೋಸ್ಟರ ಯುದ್ಧ ಕ್ಯಾಗಿ, ' ಯುದ್ಧ 
ದಲ್ಲಿ ಜಯಸಂಪಾದಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ, ಶಸ್ತ್ರಸನ್ನಾಹಕ್ಕೆ ತೊಡಗುವುವು. 

ಪ್ರತಿ ರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲೂ ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ ವರ್ಗದ ಕೈ ಯಲ್ಲಿ ಧನ ಸಂಗ್ರಹ 
ವಾಗುವುದರ ಫಲವಾಗಿಯೇ ದೊಡ್ಡ ಯುದ್ದಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಹಿರಿಯ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳೂ ಪರಸ್ಪರ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಮಗ್ನವಾಗುತ್ತವೆ. ತೋರಿಕೆಗೆ ಬರೇ 
ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಂತೆ ಕಂಡರೂ ಉತ್ಪಾದನ ಮತ್ತು ಭಂಡವಳ ಒಂದೇ 
ಕಡೆ ಸಂಗ್ರಹವಾಗುವುದರಿಂದ ಯುದ್ಧ ದಂಧ ಭಯಂಕರವಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಮಹೋತ್ಪಾತವಾಗುವುದು. ಭಂಡವಳದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಿಂದ ಉತ್ಸನ್ನವಾ 
ಗುವ ಸಾಮಾಜಕ ಮಹೋತ್ಸಾತ ಇದೊಂದೇ ಅಲ್ಲ. ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿ 
ಗಳ ಕೊನೆಯಿಲ್ಲದ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಒಂದೆಡೆ, ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧಿಗಳಾದ ಗುತ್ತಿಗೆ 
ಗುಂಪುಗಳೊಳಗಿನ ಸ್ಪರ್ಧೆ ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ. ಎರಡೂ ಸೇರಿ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ 
ಸುಧಾರಣೆ ಮಾಡುವ ವಿವೇಕದ ಉಪಯೋಗದ? ತೀಕ್ಷ್ಣತೆಯನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಿ ಸುವುವು. ಭಂಡವಳ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣ ವಾದೊಂದು ಸಂದಿಗ್ಧ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಂದೊದಗುವುದು. ಪ್ರಾಯಶಃ ಯುದ್ಧ ವೊಂದರಲ್ಲೇ ಉತ್ಪಾದನ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯ. ವ್ಯಾಪಾರಾಭಿ 
ವೃದ್ಧಿ ಅತ್ಯುತ್ತಮವಾಗಿರುವ ಕಾಲದಲ್ಲೂ ಕೂಡ ಯಂತ್ರ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳು 
ರಾಶಿಗಟ್ಟ ಲೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಗೆಯೇ ಉಳಿಯುತ್ತವೆ. ಎಷ್ಟೋ ಭೂಪ್ರದೇಶಗಳು 


೪ಗಿ 


ಬಂಜರು ಬಿದ್ದಿರುತ್ತವೆ. ಲಕ್ಷಗಟ್ಟಲೆ ಕೂಲಿಕಾರರು ನಿರುದ್ಯೋಗಿಗಳಾಗಿ 
ರುತ್ತಾರೆ. ಬರೇ ಕೆಲ ಮಂದಿಯ ಗುಂಪಿನ ಕ್ಸ ಯೊಳಗೆ ಧನ ರಾತಿ ಕೂಡಿರು 
ವುದರ ಫಲವಾಗಿ ಉತ್ಸಾ ದನಕ್ಕೆ ಪೂರ್ಣ ತಡೆ ಬೀಳುವ ಪರಿಸಿತಿ ಬಂದೊದ 
ಗುತ್ತದೆ. ಒಂದೊಮ್ಮೆ ನ ನಿಧಿ ಮಾನನನರ್ಗದ ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚೆ ಸಲು ನೆರವಾ ಯಿತು. ಈಗ ಅದರ ಮುಂದಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ 
ಪ ್ರತಿಬಂಧಕವಾ ಯಿತು. 

ಫಲವಾಗಿ ರಾಜಕೀಯ ಪರಿಣಾಮಗಳು ಆಗಿಯೇ ಆಗುತ್ತವೆ. 
ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧಿಗಳಾದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳೊಳಗಿನ ಸ್ಪರ್ಧೆಯ 
ಸಮರದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರರ ಸಿತಿ ಕೆಡುತ್ತ ಹೋಗುವುದು. ತಾಂತ್ರಿಕ ನೈ ಪುಣ್ಯ 
ಮತ್ತು ಶ್ರಮಶಕ್ತಿ ಯನ್ನು ಕಡಿಮೆಮಾಡುವ ಯಂತ್ರ ದ ಉಪ ಬಾ! 
ಒಂದಿಡೆ ; "ಜತೆಯಲ್ಲೇ ಉತ್ಸಾದನದ ವೇಗವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವಿಕೆ ಇನ್ನೊಂ 
ದೆಡೆ. ಯುದ್ಧ ಕ್ಳ್ಯಾಗಿ`ಶಸ್ತ್ರ ಸರೆಂಜಾಮ ಮತ್ತಿತರ ಸನ್ನಾಹಗಳಾಗುವಾಗ, 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗುವ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆ 
ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ನಿರುದ್ಯೋಗ ಮತ್ತು ಅರ್ಧ ಮರ್ಥ ಉದ್ಗೋಗ 
ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಾಪಾರದ ಉನ್ನತಿಯ ಅನಂತರ ಬರುವ 
ಅನಿವಾರ್ಯವಾದ ಆರ್ಥಿಕ ದುರಂತದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಯಲ್ಲಿ ಕಡಿತವಾ 
ಗುವುದು. ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ವರ್ಗಸಮರ ಮತ್ತ ಷ್ಟು ತೀಕ್ಷ ಬಾಗುವುದು. 
ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಕ್ರಾಂತಿ ನೆನಸಾಗುವುದು, ಸಾಧ್ಯವಾಗುಪ್ತೆದು. 

ಭಂಡವಳದ ಸಾಕ ೨ ಜ್ಯಶಾಹಿ ಘಟ್ಟ ದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ಗುಣ ವಿಶೇಷ 
ವಿದೆ. ತನ್ನ ಪೃಥಕ್ಟರಣದಲ್ಲಿ ಲೆನಿನ್‌ ಅದನ್ನು 'ಸ್ಪಷ್ಟ ಗೊಳಿಸಿದ. ಹಿಂದುಳಿ 
ದಿರುವ ಜನರನ್ನು ಶೋಷಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾ ್ರಿಜ್ಯವಾದಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ 
ಲ್ಲಿರುವ ಗುತ್ತಿಗೆ 'ಕೂಟಗಳು ಸರಾಸರಿ ಲಾಭಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚನ್ನು ಪಡೆಯು 
ವುವು. ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣಗಳಿವು: ಬಲು ಹಳೆಯ ಉತ್ಪಾದನ ವಿಧಾನಗಳನ್ನು 
ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಿರುವ ಈ ಜನರ ಜೀವನ ಮಟ್ಟ ತೀರ ಕೆಳಗಿನದು; 
ಬಲು ನಿರ್ದಯರಾದ ಆಡಳಿತಗಾರರೂ ಭಂಡವಳಗಾರರೂ ಭಯಂಕರ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಆ ಜನರಿಗೆ ತಂದೊಡ್ಡಿದ್ದಾರೆ; ಯಾಂತ್ರಿಕ ಕೈಗಾರಿಕೆಯ 
ಉತ್ಪತ್ತಿಗಳ ಬದಲು ಏರಿದ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಗುಡಿಸಲು ಕೈಗಾರಿಕೆ 


ಗಳ ಉತ್ಸತ್ತಿಗಳನ್ನು ಬೇಕಾದ ಹಾಗೆ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಯಾವು 
ದಾದರೊಂದು ವಸ್ತುವಿನ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆಯು ಆ ವಸ್ತುವಿನ ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿರುವ ಸರಾಸರಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಶ್ರಮವನ್ನು ಅನ್ವ ಯಿಸಿದೆ ಎಂದು 
ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಬ್ರಿಟಿನಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ಗಜ ಬಟ್ಟೆ ಯನ್ನು ತಯಾ 
ರಿಸಲು ಅವಶ್ಯವಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಶ್ರಮಸಮಯವು, ಕೈಮಗ್ಗ ದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಗಜ ಬಟ್ಟಿ ಯನ್ನು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಲು ಬೇಕಾಗುವ ಶ್ರಮಸಮಯದ ಇನ್ನೂರ 
ರಲ್ಲಿ ಒಂದಂಶದಷ್ಟು ಮಾತ್ರ. ಆದರೆ ಬ್ರಿಟನಿನ ಆ ಒಂದು ಗಜ ಬಟ್ಟಿ 
ಇಂಡಿಯಕ್ಕೆ ಬಂದೊಡನೆ ಅದರ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆ ಕೈಮಗ್ಗ ದಲ್ಲಿ ನೇಯುವ 
ಒಂದು ಗಜ ಬಟ್ಟೆಯ ವಿನಿಮಯ ಬೆಲೆಯಷ್ಟೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಬ್ರಿಟನಿನಲ್ಲಿ 
ಆ ಒಂದು ಗಜ ಬಟ್ಟೆಯ ಬೆಲೆ ಕಡಿಮೆ ಇದ್ದರೂ, ಇಂಡಿಯದಲ್ಲಿ ಅದು 
ಬಹಳ ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತದೆ. ಬ್ರಿಟಿನಿನಲ್ಲಿ ಆ ಬಟ್ಟೆಯ ಬೆಲೆ ಅತ್ಯಲ್ಪ. ಆದರೆ 
ಅದನ್ನು ಇಂಡಿಯಕ್ಕೆ ತಂದು ಹೆಚ್ಚಿನ ಬೆಲೆಗೆ ಮಾರಿ ಬಂದ ಹೆಣಕ್ಕೆ 
ಸರಿಯಾದ ಕಚ್ಚಾಮಾಲುಗಳನ್ನಾಗಲೀ ಇಂಡಿಯದ ಇತರ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳ 
ನ್ನಾಗಲೀ ಕೊಂಡು ಬ್ರಿಟನಿಗೆ ತಂದರೆ-ತಂದು ಮಾರಿದರೆ ಸಿಗುವ ಲಾಭ 
ಬಹಳ. ಬ್ರಿಟನಿನಲ್ಲೇ ಆಬಟ್ಟೆ ಯನ್ನು ಮಾರಿ ಗಳಿಸಬಹುದಾದ ಲಾಭಕ್ಕಿಂತ 
ಎಷ್ಟೋ ಹೆಚ್ಚು. ಯಂತ್ರಸಾಮಗ್ರಿಗಳು ಒಂದೇ ರೀತಿಯಾಗಿದ್ದರೂ 
ಸರಿಯೆ. ಉತ್ಪಾದನದ ಜಾಣ್ಮೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಇದ್ದರೂ 
ಸಾಕು, ಅದರ ಪರಿಣಾಮ ಆಗಿಯೇ ಆಗುತ್ತದೆ; ಸ್ವಲ್ಪ ಹೆಚ್ಚು ಲಾಭ 
ಬಂದೇ ಬರುತ್ತದೆ. ಬಟ್ಟೆಯ ನಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಎಲ್ಲಾ ರೀತಿಯ 
ಉತ್ಸಾದನೆಗಳಲ್ಲೂ ಈ ಹೆಚ್ಚಿನ ಲಾಭ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ನಿಧಿ... 
ಭಂಡವಳ ಕೂಟಗಳು ಈ ಮೂಲಕ ರಾಶಿಗಟ್ಟಲೆ ಹಣ ಸಂಪಾದಿಸುತ್ತವೆ. 
ಎಲ್ಲರ್‌ಮಾನ್‌ ಸಂಸ್ಥೆಯ ನಾಲ್ಕು ಕೋಟ ಪವನು ಮತ್ತು ಯೂಲ್‌ 
ಸಂಸ್ಥೆಯ ಎರಡು ಕೋಟ ಪವನ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಲಾಭದಿಂದಲೇ ಬಂದಿವೆ. 

ವಸಾಹತುಗಳ ಜನರನ್ನು ಶೋಷಿಸುವುದರ ಫಲವಾಗಿ ಈ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಲಾಭ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಈ ಲಾಭಕ್ಕೂ ಕೂಲಿಕಾರರ ಆಂದೋಲನಕ್ಕೂ 
ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಂಬಂಧವಿದೆ... ಯಂತ್ರೋತ್ಸಾದಕ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳನ್ನು 


೪೩ 


ಲೋಕದಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಮೊದಲು ಮಾರಿದವರು ಬ್ರಿಟಷ್‌ ಭಂಡವಳಗಾರರು, 
ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಲಾಭ ಪಡೆದವರು ಹ ತಮ್ಮ ದೇಶದ ಕಾರ್ಮಿಕರ 
ಕೇಳಿತೆಗಳಿಗೂ ಒತ್ತಾಯಕ್ಕೂ ಅವರು ಸ್ವ  ತೆಕೆಟಾಗಿ, ನುರಿತ ಕೆಲಸ 
ಗಾರರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಕೂಲಿ ಕೊಟ್ಟ ರು. ಬ fe ನುರಿತ ಇಂಜಿನಿಯ 
ರುಗಳಲ್ಲೂ ಬಟ್ಟೆ ಕೆಲಸ ಸಗಾರರಲ್ಲೂ ಕಾಗ ಜನರು, ಲೋಕದ 
ಇನ್ನಿ ತರ So 0603 ಬಹೆಳ ಹೆಚ್ಚಿನ ಮೇಲ್ಮಟ್ಟದ ಜೀವನ ಕ್ರಮ 
ವನ್ನು ಗಳಿಸಿದರು; ಇದರ ಜತೆಯಲ್ಲೇ ವಸಾಹತುಗಳನ್ನು ಶೋಷಿಸ ಸುಜ 
ಭಂಡವಳಗಾರರ ಧೋರಣೆಗೆ ಬೆಂಬಲಕೊಟ್ಟರು. ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು 
ಮಾರ್ಕ್‌) ಆಗಲೇ ಸೂಚಿಸಿದ್ದ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಶಾಹಿ ಮಟ್ಟಿ ವನ್ನು ತಲಪಿ 
ದಂತೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಮುಂದುವರಿದ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲೂ ಇದೇ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯುಂಟಾ ಯಂತು. ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಸುಧಾರಿತ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಗಳಿಸಿದ್ದ 
ಕೂಲಿಕಾರ ವಿಭಾಗಗಳು, ಅದರಲ್ಲೂ ಆ ಕೂಲಿಕಾರರ ಮುಖಂಡರು, 
ಸಂದರ್ಭಸಾಧಕರಾಗತೊಡಗಿದರು. ದೇಶದ ಕೂಲಿಕಾರರ ಮಹಾ 
ಸ್ಕೋಮದ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳನ್ನು ಲೆಕ್ಕಿಸದೆ, ತಮ್ಮ ವಿಭಾಗಗಳ ವಿಜಾರವನ್ನಷ್ಟೇ 
ಗಮನಿಸಿ, ಭಂಡವಳಗಾರರೊಡನೆ ಒಪ್ಪ ಂದಕ್ಕೆ ಬರತೊಡಗಿದರು... ಈ 
ವಿಷಯವನ್ನು ಲೆನಿನ್‌ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ... ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಜ್ಮವಾದಿ ಘಟ್ಟ ಬೆಳೆ 
ದಂತೆ ಈ ಸಂದರ್ಭಸಾಧಕ ಮನೋವೃತ್ತಿಯೂ ಹೆಚ್ಚಿ ತು. ಇದರೆ ಫಲ 
ವಾಗಿ, ಕೂಲಿಕಾರ ಮತ್ತು ಸಮತಾವಾದಿ ಚಳುವಳಿಯ ಪ್ರಮುಖ ವಿಭಾಗ 
ಗಳು ತಮ್ಮ ದೇಶದ ನಿಧಿ ಭಂಡವಳ ಕೂಟಗಳ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಧೋರ 
ಣೆಯನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸತೊಡಗಿದುವು. ಯುದ್ಧ ಕಾಲದಲ್ಲಿ (ಮೊದಲ ಘೋರ 
ಯುದ್ಧ) ಇದು ಮತ್ತಷ್ಟು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಯಿತು. ರಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಬಾಲೈನಿ 
ಕರು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳಾಗಿ ಉಳಿದರು. ಇತರ ದೇಶಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಅಧಿ 
ಕೃತ ಕಾರ್ಮಿಕ ಆಂದೋಲನಗಳವರು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ದೇಶದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ಶಾಹಿ ವರ್ತನೆಗೆ ಬೆಂಬಲವಾಗಿ ನಿಂತರು. 

ಈ ಸಂದರ್ಭಸಾಧಕ ಮನೋವೃತ್ತಿಯಿಂದಾಗಿ, ಆಳುವವರ್ಗಕ್ಕೂ 
ತಮಗೂ ಭೇದವಿಲ್ಲವೆಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದಾಗಿ, ಎಷ್ಟೋ ದೇಶಗಳ ಸಮತಾ 
ವಾದಿ ಚಳುವಳಿಗಳು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟುವು. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 


೪೪ 


ವಾದದ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನೇ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುವ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಸಾರ್ಟಯ 
ಚಳುವಳಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಸಮತಾವಾದಿ ಆಂದೋಲನಗಳ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು 
ತೋರುತ್ತಿರುವ ದೆ ಶ್ರೀಷಭಾವನೆಗೂ ಅದೇ ಕಾರಣ. 

ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ, ಬಂದ ವಿಮೋಚನೆಗಾಗಿ ವಸಾಹತು 
ಗಳು ನಡೆ ಸ ಚಳವಳವೂ "ಬಲಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ ; ವ್ಯಾಪ್ತಿಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ವಸಾಹತುಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದು ಒಳೆಹೊಕ್ಸ್ಳ ಭಂಡವಳಗಾರರು ಆ ದೇಶದ 
ಹಳೆಯ ಉತ್ಪಾದನ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಮುರಿಯುತ್ತಾರೆ; ಎಷ್ಟೋ ಜನರ 
ಜೀವನದ ಮೂಲವಾಗಿದ್ದ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ನಾಶಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಲಂಕಾ 
ಶಯರಿನ ಮಿಲ್ಲುಗಳಿಕದ ನೇಕಾರರ ಜೀವನ ಮಣ್ಣು ಗೂಡಿತು. ಅವರು 
ವ್ಯವಸಾಯಗಳಿಗೆ ಮತ್ತೆ ಕೈ ಹಾಕಬೇಕಾಯಿತು. ಹೊಲನೆಲಗಳ ಮೇಲಿನ 
ಅಡೆತಡೆ ಹೆಚ್ಚಿ ತು. ಸಾಮ್ರಾ ಜ್ಯವಾದಿಗಳ ನಾಗರಿಕ ಹಾಗೂ ಮಿಲಿಟರಿ 
ಆಡಳಿತಕ್ಕಾಗಿ ಬಹಳ ಹಣಬೇಕು. ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಸಾಲಗಳ ಬಡ್ಡಿ 
ಯನ್ನು ಭರ್ತಿಮಾಡುವುದಕ್ಕೂ ಹಣಬೇಕು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಜನರೆಲ್ಲ ಹೆಚ್ಚು 
ಹೆಚ್ಚು ಕರ ತೆರಿಗೆಗಳನ್ನು ತೆರಬೇಕಾಯಿತು. ಹೊಲನೆಲಗಳ ಮೇಲಿನ 
ಎರಡು ರೀತಿಯ ಈ ಒತ್ತಡದ ಫಲವಾಗಿಯೂ ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟ ನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ವಸಾಹತಿನ ಉತ್ಪತ್ತಿಗಳ ಬೆಲೆಯನ್ನು 
ಇಳಿಸಿದುದರ ರ ಕೃಷಿಕರು ಸ ಅವರ 
ಪಾಲಿಗೆ ದೊರಕಿದ್ದು ದಾರಿದ್ರ 3 ಅರೆಹೊಟ್ಟೆ -ಬರಿಹೊಟ್ಟಿ ಯ ಉಪವಾಸ. 
ಇದರ ಫಲವಾಗಿ ಕೃಷಿಕರ (ಕಿಸಾನರ) ಹೋರಾಟ ಒಂದೇ ಸವನೆ 
ನಡೆಯುವಂತಾಯಿಶು. ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಉತಾ ೨ದನೆಯಾದರೂ 
ಭೀತಿಕಾರಕ ಪರಿಸಿ ಸತಿಯಲ್ಲೇ ಸಾಗುವುದು. ಕೂಲಿಕಾರರ ಸಂಘಟನೆಗೆ 
ಅಡೆ ತಡೆ ಮರ್ದನ ಕಟ್ಟಟ್ಟದ್ದೇ. ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದವರು, ಅದರಲ್ಲೂ 
ಬುದ್ಧಿ ವಂತವರ್ಗದವರು, pe ್ರಜ್ಯವಾದಿ ಸಂಕೋಲೆಯ ಭಾರವನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೊಸದಾಗಿ ಹುಟ್ಟ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರುವ ಬಡೀ 
ಭಂಡವಳಗಾರರೂ ತಮ್ಮ ಅಭಿವೃ ದ್ದ ಗಿರುವ "ಕಂಟಕಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳು 
ತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ತ್ರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ವಿಸ್ತೃತವಾದ ಒಂದು ಟೂ 
ಲನ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ.” ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಾ ದರೂ ಇವನೇ 
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ರೀತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಆಂದೋಲನ , ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸಾಹತಿನಲ್ಲೂ ನಡೆ 
ಯುತ್ತದೆ. 

ಈ ಹೋರಾಟಗಳೂ ಭಂಡವಳಗಾರರ ಘೋಷಣೆಯ ಅನಿವಾರ್ಯ 
ಫಲಿತಾಂಶ ಎಂದು ಮಾಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ಶಾಹಿ ಗುಂಪುಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಎಸೆದಾಗ ಮಾತ್ರ ಈ ಹೋರಾಟಗಳು 
ಕೊನೆಗಾಣುತ್ತವೆ ಎಂಬುದೂ ಅವರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ 
ರಾಷ್ಟ್ರದ ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ ಅವರಿಗೂ ಶತ್ರು; ವಸಾಹತಿನ ಜನರಿಗೂ 
ಶತ್ರು. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳು ವಸಾಹತಿನ ಜನರೊಡನೆ 
ಭುಜಕ್ಕೆ ಭುಜಕೊಟ್ಟು ಸಮಾನ ವೈರಿಗಿದಿರಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಾರೆ. 

ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳದ 
ಬಲಾಢ್ಯ ಸಂಘಟನೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗಲೇ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜ 
ದಲ್ಲಿರುವ ಆಂತರಿಕ ಕಲಹೆ ಹೋರಾಟಓಗಳೆಲ್ಲ ಸ್ಪುಬಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಈ ಘಟ್ಟ 
ದಲ್ಲೆ, ಆರ್ಥಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು-ಹೋರಾಟಿಗಳ ಜತೆಯಲ್ಲಿ ಆಳುವವರ್ಗಕ್ಕಿದಿ 
ರಾಗಿ ಭೀಕರ ಸಮರಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ಸಮರಗಳ ಯಶಸ್ವೀ ಮುಕ್ತಾಯ 
ವಾದರೆ, ಆಳುವವರ್ಗ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಪದ್ಧತಿ 
ಕೊನೆಗಾಣುತ್ತದೆ. 
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ಈ ಕಾಲದ ವರ್ಗೆ ಸಮರೆಗಳು 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮುಂರ್ಕ್ಸ್‌ನ ವರ್ಗ ಸಮರದ ಸಾ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಸಿದಾ ್ಲಿಂತವನ್ನು ವಿವರಿಸಿದೆವು. ' ಉತಾ ಎ ದೆನವನ್ನು ಮಾಡುವ ವರ್ಗ ಒಂದು 
[ಗುಲಾಮ ತೊತ್ತು, ಕೂಲಿಕಾರ]; ಉತ್ಪಾದನಕ್ಕಾಗಿ ದುಡಿಯದೆ 
ಉತ್ಪತ್ತಿಯ ಒಂದು ಅಂಶವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವ ವರ್ಗ ಒಂದು [ಯಜ 
ಮಾನ, ಭೂಪತಿ, ಭಂಡವಳಗಾರ ಧನಿ]; ಹೀಗೆ ಉತ್ಸಾದನದ ಒಂದು 
ರೂಪ ಸಮಾಜವನ್ನು ಎರಡು ವರ್ಗಗಳಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸುತ್ತದೆ. ಇದರ ಫಲ 
ವಾಗಿ ವರ್ಗಸಮರಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ಎರಡು ಪ್ರಧಾನ ವರ್ಗಗಳಷ್ಟೇ 
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ಅಲ್ಲದೆ ಬೇರೆಯೂ ಇವೆ; ತ ಸ ಹಿಂದಿನ ಉತ್ಪಾದನ ಪದ್ಧತಿಯ 
ಅವಶಿಷ್ಟ ಗಳಾಗಿ ಇರುವ ಹಿಂದೀಯ ಸಂಸ್ಥಾನಗಳ ಭಿಳರಸರು ಮತ್ತು 
ಕೃಷಿಕ" ಉತ್ಪಾದಕರು ; ಅಥವಾ, ಪಾಳೆಯಗಾರತನದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮೊದ 
ನೊದಲಿನ `ಲ್ಬಿಗಳಾಗಿದ್ದವರು, ಅನಂತರ ಪ್ರಮುಖ ಭಂಡನಳಶಾಹಿ 
ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗರಾದವರು. 

ವರ್ಗಗಳೊಳಗಿನ ಸಮರ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಉತ್ಪಾ ದನದ ಮುಂದಿನ 
ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುತ್ತದೆ. ಯಶಸ್ವೀ ಕ್ರಾಂತಿಯೊಂದು ನಡೆದಾಗ ಉತ್ಪ್ಸಾದ 
ನದ ರೂಪ ಮೇಲಣ ಮಟ್ಟಿ ವನ್ನು ತಲಪುತ್ತದೆ. ಬ್ರಿಟನಿನಲ್ಲಾದ 
ಕ್ರಾಮ್‌ವೆಲ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯೂ ೧೬೮೯ ರ ವಿಜಯಪ್ರದ ಕ್ರಾಂತಿಯೂ ಭಂಡ 
ವಳದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಅವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸಿದುವು. ಫ್ರಾನ್ಸಿನಲ್ಲಿ ೧೭೮೯ 
ರಲ್ಲಾದ ಮಹಾ ಕ್ರಾಂತಿಯೊ ಅನಂತರದ ಕ್ರಾಂತಿಗಳೂ ಆ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಭಂಡವಳ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದಲು ಹಾದಿ ಮಾಡಿಕೂಟ್ಟುವು. 

ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ ವಿವರಿಸುವುದರಿಂದ ಮಾತ್ರ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ಗೆ ತೃಪ್ತಿಯಾಗಲಿಲ್ಲ. ವರ್ಗಗಳೊಳಗಿನ ಸಮರದ ನಿಯಂ 
ವೇನೆಂಬುದನ್ನು ಕಂಡು ಚ ತ ಆ ಕಾಲದ ಹೋರಾಟ 
ಗಳನ್ನು ಆತ ಸೂಕ ಕವಾಗಿ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿದ 

ಹೋರಾಟದ ತಂತ್ರ ಏನು ಎಂಬುದು ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ. ಉತ್ಸಾದನದ 
ಹೊಸರೂಪಕ್ಕೆ ಸಾಕಣ ಗದ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕ ಆಂದೋಲನದಲ್ಲಿನ ವರ್ಗ 
ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ವಿಭಜನೆ ಮಾಡಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬೆಳ 
ವಣಿಗೆಯನ್ನು ಅರ್ಧಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಆ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಅಗತ್ಯವೆಂದೂ 
ಮಾರ್ಕ ಕಂಡುಕೊಂಡ. ಯೂರೋಪಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ರಾಷ್ಟ ನ್ರದಲ್ಲೂ 
೧೮೪೮ರಲ್ಲಾದ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕ ಘಟನೆಗಳನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ನಂೇಲಿಸಿ, 
ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ. ಅನ್ರಯಿಸುವ ಕೆಲ ಸಾಮಾನ್ಯ ಗುಣಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ 
ಕೊಡಲು ಆತ ಶಕ್ತನಾದ, 

ಕ್ರಾಂತಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬರುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಗುಣಗಳು ಇಲ್ಲವೆ 

ಯಮಗಳು ಯಾವುವು ? 


ಮೊದಲಾಗಿ, ಉತ್ಸಾದನದ ಹೊಸ ಪದ್ಧತಿಯ ಸೂತ್ರಗಳನ್ನು ಹಿಡಿ 
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ದಿರುವ ವರ್ಗ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕ ಹೋರಾಟವನ್ನು ನಡೆಸುವುದು; ಆದರೆ 
ಹೋರಾಟಿದಲ್ಲಿ ಭಾಗಿಯಾಗುವುದು ಆ ವರ್ಗವೊಂದೇ ಅಲ್ಲ. ಉದಾ 
ಹರಣೆಗಾಗಿ ೧೭೮೯ರ ಮಹಾ ಫ್ರೆಂಚ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ನಡೆಸಿದ್ದು ಆಗ ತಾನೇ ಉದಯವಾಗಿದ್ದ ಭಂಡವಳವರ್ಗ, ಆದಕ್ಕೆ 
ಪಾಳೆಯಗಾರ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ದುಡಿಯುವವರ್ಗವಾಗಿದ್ದ ಕೃಷಿಕರು, ಚಿಕ್ಕ 
ಪುಟ್ಟ ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳು, ಸ್ವತಂತ್ರ ಶಿಲ್ಪಿಗಳು ಮುಂದಿನ ಕೂಲಿಗಾರ 
ವರ್ಗದ ಮೊಳಕೆಗಳು ಇವರೆಲ್ಲ ಹಳೆಯ ಪದ್ಧತಿಯ ಆಳುವವರ್ಗಕ್ಕಿದಿ 
ರಾಗಿ ಕ್ರಾಂತಿಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದರು. ಅವರವರ ಉದ್ದೇಶಗಳು ಬೇರೆ 
'ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದರೂ, ಹಳಯ ಪದ್ಧತಿಯೇ ಉಳಿದರೆ ಸದಾ ಕಾಲ ಮರ್ದನ 
ವಿರುವುದು- ಸಂಕಷ್ಟಗಳು ಹೆಚ್ಚುತ್ತಲೇ ಹೋಗುವುವು- ಎಂಬುದನ್ನು 
ಅವರೆಲ್ಲ ತಿಳಿದಿದ್ದರು. _ 

ಪಾಳೆಯಗಾರ ಭೂಪತಿಗಳ ನಿರಂಕುಶ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದು 
ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಹಾದಿ ಮಾಡಿಕೂಟ್ಟಿ ಕ್ರಾಂತಿಗಳು ಅನಂ 
ತರ ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಹಲವು ನಡೆದುವು. ಎಲ್ಲದರಲ್ಲೂ ಫ್ರೆಂಚ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯ 
ಸಿತಿಯನ್ನೇ ಕಾಣಬಹುದು. ಹಳೆಯ ಆಳುವವರ್ಗಕ್ಕಿದಿರಾಗಿ ಹೆಚ್ಚು 
ಕಡಿಮೆ ಉಳಿದ ಜನ ವಿಭಾಗಗಳೆಲ್ಲ ಸಂಘಟತವಾಗಿದ್ದುವು. ಮೊದಲ 
ಘಟ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಹೊಸ ಆಳುವವರ್ಗ. ಉದಯೋನ್ಮುಖ 
ವಾಗಿದ್ದ ಭಂಡವಳವರ್ಗ-ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ನಡೆಸಿತು. ಹೋರಾಟ 
ವಾಗುತ್ತಿದ್ದಾಗಲೆ, ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ತನ್ನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಟ್ಟ ಕೈ 
ಬಂದಿದ್ದಾಗಲೆಲ್ಲ, ಹೊಸ ಸಂಧಿ-ಒಪ್ಪಂದಗಳಾದುವು. ಜನರಲ್ಲಿನ ದುಡಿ 
ಯುವ ಜನ ವಿಭಾಗ, ತನ್ನ ಉದ್ದೇಶ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಹೋರಾಟವನ್ನು 
ಸೇರಿದ್ದು, ತನ್ನ ಕೇಳಿಕೆಯನ್ನು ಹೊಸ ಭಂಡವಳ ಆಳುವವರ್ಗದ ಎದುರು 
ಇಟ್ಟಿತು. ಅದನ್ನು ಮನ್ನಿಸಲು ಆ ವರ್ಗ ಸಿದ್ಧವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಂಥ ಸಂದರ್ಭ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ತನ್ನ ಕೇಳಿಕೆಯನ್ನು ಮಸ್ಸಿಸಿಯೇ ತೀರಬೇಕೆಂದು 
ಒತ್ತಾಯಿಸಿತು; ಆಗ ಭಂಡವಳಗಾರರು ಇನ್ನಷ್ಟು ಪ್ರತಿಗಾಮಿಗಳಾಗಿರುವ 
ವಿಭಾಗಗಳ ಕಡೆಗೆ ಮುಖ ತಿರುಗಿಸಿ ಕೂಲಿಕಾರರಿಗಿದಿರಾಗಿ ಅವರ ಸಹಾಯ 
ಪಡೆಯುವರು. ' ಕ್ರಾಮ್‌ವೆಲ್‌ನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಇಂಥದೇ 


ಭಲ 


ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಒದಗಿತು. ಫ್ರಾನ್ಸಿನಲ್ಲಂತೂ ೧೮೪೮ ರ ವರೆಗೆ ಹೀಗೆಯೇ 
ಆಗುತ್ತಲಿತ್ತು. 

೧೮೪೮ ಫೆಬ್ರವರಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ಯಾರಿಸಿನ ಕೂಲಿಕಾರರು ತಾವು ಹೊಸದಾಗಿ 
ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಲು ನೋಡಿದರು; ಆದರ ಫೆಬ್ರವರಿಯ 
ಕ್ರಾಂತಿಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಬಂದಿದ್ದ ಹೊಸ ಬಂಡವಾಳ ಸರಕಾರ ಅವರ 
ಯತ್ನವನ್ನು ಮುರಿಯಿತು. ಆದರೆ ಪ್ಯಾರಿಸಿನ ಕಾರ್ನಿಕವರ್ಗ ಬೆಳೆದಿದ್ದು 
ದನ್ನು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ನೋಡಿದ; ಮುಂದಿನ ಕ್ರಾಂತಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರರು ಭಂಡ 
ವಳವರ್ಗವನ್ನು ಹಿಂಬಾಲಿಸುವುದರ ಬದಲು ಕ್ರಾಂತಿಯ ನಾಯಕತ್ವ 
ವಹಿಸುವರೆಂಗು ಅವನು ಹೇಳಿದ. ೧೮೭೧ರಲ್ಲಿ ಈ ಮಾತು ನಿಜವಾ 
ಯಿತು; ಹತ್ತು ವಾರಗಳ ತನಕ ಪ್ಯಾರಿಸ್ಸನ್ನು ಸ್ವಾಧೀನಪಡಿಸಿಕೊಂಡ 
ಸಂಘವನ್ನು [ಕಮ್ಯೂನ್‌] ಸ್ಥಾ ಪಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಪ್ಯಾರಿಸಿನ ಕೂಲಿಕಾರರೇ 
ಪ್ರಧಾನ ಪಾತ್ರವಹಿಸಿದರು. ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕ ಚಟುವಟಿಕೆಯ ನಾಯಕತ್ವ 
ವನ್ನು ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ ವಹಿಸಿತು ನಿಜ ಆದರೆ ಕ್ರಾಂತಿಯಲ್ಲಿ ಹೋರಾ 
ಡಿದ್ದು ಅವರು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ. ಹಿರಿಯ ಜಮಾನುದಾರರ ಮತ್ತು ಭಂಡ 
ವಳಗಾರರ ಸರಕಾರ ಫ್ರಾನ್ಸನ್ನು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿಸಿತ್ತು. ಪ್ಯಾರಿಸಿನ 
ಜನತೆಯ ಸೋಲು-ಸಂಕಟಗಳಿಂದ ಲಾಭಗಳಿಸಿ ತ್ರೀಮಂತರಾಗಲು ಸರೆ 
ಕಾರವನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಿದ್ದ ವರು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರಿಗಿದಿರಾಗಿ ಕೂಲಿ 
ಕಾರರು ದಂಗೆಯೆದ್ದರು. ಆದರೆ ಹಿರಿಯ ಜಮಾನುದಾರರ ಹಾಗೂ 
ಭಂಡವಳಗಾರರ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಈ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ, ಚಿಕ್ಕಪುಟ್ಟ ವ್ಯಾಪಾರಿ 
ಗಳೂ ಎಲ್ಲಾ ವರ್ಗಗಳ ದೇಶಭಕ್ತರೂ-.. ಅರಸೊತ್ತಿಗೆ ಮತ್ತೆ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ 
ಬಂದೀತೆಂದು ಹೆದರಿದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ಭಂಡವಳಗಾರರೂ ಕೂಡಾ 
.._ಕಾವಿರಿಕವರ್ಗದೊಡನೆ ಸಹಕರಿಸಿದರು. ಕೃಷಿಕರನ್ನು ತಮ್ಮೆಡೆಗೆ 
ಎಳೆಯದಿದ್ದುದೇ ಪ್ಯಾರಿಸಿನ ಕೂಲಿಕಾರರು ಮಾಡಿದ ಒಂದು ತಪ್ಪು. 

ಅದರೆ ಈ ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯ ಇದ್ದೇ ಇದೆ. ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ಮುಂದೆ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಬರಲಿರುವ ವರ್ಗ ಮಾತ್ರ ನಡೆಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆಗಿನ ಆಳುವವರ್ಗದಿಂದ ತುಳಿದು ಮರ್ಡಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಿರುವ ಎಲ್ಲರೂ 
4 ಕ್ರಾಂತಿಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುವರು. ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಒಂದು ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 


ಇತ 


ಪಾಳೆಯಗಾರ ಅರಸೊತ್ತಿಗೆಯ ಹಾಗೂ ಜವಿಹಾನುದಾರರ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ಭಂಡವಳಗಾರರು ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ನಡೆಸುವರು; ಆದರೆ ಕೂಲಿಕಾರ 
ವರ್ಗ ತಾನು ಬೆಳೆದಾನ ಎಲ್ಲಾ ಇತ ವಿಭಾಗಗಳ ನಾಯಕತ್ವವನ್ನೂ ವಹಿ 
ಸುವುದು. ಬೇರೆ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ರಾಂತಿ 
ಯಲ್ಲೂ ಪ್ರಧಾನ ವೈರಿಗಿದಿರಾಗಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನ ವಿಭಾಗಗಳು ಒಂದು 
ಗೂಡುವುವು. ಇತಿಹಾಸ ಹಾಗೆ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಹೊಸ ವಿಚಾರವೆಂದರೆ 
"ಹಿರಿಯ ಜಮಾನುದಾರರ ಹಾಗೂ ಭಂಡವಳಗಾರರ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಯುದ್ಧ 
ದಲ್ಲಿ, ಅಂಥ ವಿವಿಧ ವಿಭಾಗಗಳ ಸಂಘಟನೆಯ ನಾಯಕತ್ವವನ್ನು ಕೂಲಿ 
ಕಾರವರ್ಗ ವಹಿಸುವುದು. 

ಉತ್ಪಾದನದ ಬಗ್ಗೆ ಒಂದು ವರ್ಗದ ಆಸೆ ಬೇರೆ. ಇನ್ನೊಂದರದು 
ಬೇರೆ. ಹಾಗಾಗಿ ವರ್ಗಗಳೊಳಗೆ ನಿರಂತರ ಸಮಗ ಸಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಹೊಸ ಉತ್ಪಾದನ ಪದ್ದ ತಿಯನ್ನು ಸಾಧ್ಯಗೊ ಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದು 
ಹೊಸ ನರ್ಗವನ್ನು ' "ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ (ರಿಸುವ ಕ್ರಾಂತಿಯು ಅಂಥ ನಿರಂತರ 
ಸಮರದಕ್ಲಿ ಒಂದು ಮೈಲುಗಲ್ಲು, ಅಷ್ಟೆ. “ಜೂ ೀಗಿಕ ಭಂಡವಳದ 
ಮೊದಲ 'ಘಟ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೋ ಅಲ್ಲೊಂದು ಇಲ್ಲೊಂದು ಸಣ್ಣಿ ಹೋರಾಟ 
ಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಕೂಲಿಯ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇಲ್ಲವೆ ಆಯಾ ಕಾರ್ಪಾನೆಯಲ್ಲಿನ 
ಅಸೌಕರ್ಯಗಳು- ಈ ವಿಚಾರವಾಗಿಯೇ ಅಂಥ ಹೋರಾಟಗಳಾಗು 
ತ್ತವೆ. “ ಆದರೆ ಕೈಗಾರಿಕೋದ್ಯಮ ಬೆಳೆದಂತೆ ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಂಖ್ಯೆ ಹೆಚ್ಚು 
'ವುದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ. ದೊಡ್ಡ ಸಮೂಹವಾಗಿ ಅದು ಶೇಖರವಾಗುತ್ತದೆ ; ತನ 
ಶಕ್ತಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ಅದು ಮನಗಾಣುತ್ತದೆ.” [" ಕಮ 
ಘೋಷಣೆಯಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌-೧೮೪೮]. ಕೂಲಿಕಾರರು ತಮ್ಮ ಸಂಘ 
ಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿಕೊಳ್ಳುವರು. ಹೋರಾಟವನ್ನು ರಾಷ್ಟ್ರದಾದ್ಯಂತ ನಡೆಸ 
ಬಲ್ಲ ಹಿರಿಯ ಸಂಘಟನೆಗಳಾಗಿ ಅವು ಬೆಳೆಯುವುವು. ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳು 
ವಾಗ ತಮ್ಮ ರಕ್ಷಣೆ ಸಿಗುವಂತೆ ಮಾಡಲು ಸಹಕಾರಿ ಸಂಘಗಳನ್ನು [ಕೋ- 
ಅಪರೇಟಿವ್‌ ಸೊಸೈಟಗಳು] ಕೂಲಿಕಾರರು ರಚಿಸುವರು. ಮೇಲಿನ ಬೆಳ 
ವಣಿಗೆಯ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ, ತನ್ನ ವರ್ಗದ ಪ್ರತಿನಿಧಿಯಾಗಿ ಹಿತ ರಕ್ಷಣೆಮಾಡಿ 
ಹೋರಾಟನನ್ನು. ನಡೆಸಬಲ್ಲ ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷವನ್ನು ರಚಿಸಿಕೊಳ್ಳುವರು. 


೫೦ 


ಈ ಹೋರಾಟ ಹೇಗೆ ನಡೆಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ? 

ಕ್ರಾಂತಿಗಾಗಿ ಸಿದ್ಧತೆ ಮಾಡುವುದು ಮತ್ತು ನಡೆಸುವುದು. ಭಂಡ 
ಪೃ ಆಳುವವರ್ಗನನ್ನು ಉರುಳಿಸುವುದು... ಉತ್ಪಾದನದ ಹೊಸ 
ಪದ್ಧ ತಿಯನ್ನು; ಸಮತಾವಾದವನ್ನು, ಏರ್ಪಡಿಸುವುದು ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗದ 
ಪಾರ್ಟಿಯ ಧ್ಯೇಯವೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಕಂಡುಕೊಂಡ. 

ಈ ಸಿದ್ಧ ತೆಯ ಕರಂ! ಬಲು ದೊಡ್ಡದು. ಚಿಕ್ಕ ಪುಟ್ಟ 
ಹೋರಾಟಗಳ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಉತ್ತಮ ಸೌಕರ್ಯಗಳು ಭರ 
ಲಭಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಆ ಸೌಕರ್ಯಗಳೆಲ್ಲ ಸುರಕ್ಷಿತವಲ್ಲ ಎಂಬ ಭಾವನೆ 
ಇದ್ದೇ ಇದೆ. ಈ ಹೋರಾಟಗಳ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಗಾರರಲ್ಲಿ ವರ್ಗಜಾಸ್ಗೆತಿ 
ಯುಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಉತ್ಪಾದನವಿರುವವರೆಗೆ ವರ್ಗ 
ಗಳೊಳಗಿನ ಸಮರ ಇದ್ದೇ ಇರುವುದು; ಆರ್ಥಿಕ ದುರಂತಗಳೂ ಯುದ್ಧ 
ಗಳೂ ಒದಗಿ ಕಾರ್ಮಿಕರು ನರಳಲೇಬೇಕಾಗುವುದು; ಉತ್ಪಾದನದ 
ಪದ್ಧ ತಿಯನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸುವುದರಿಂದ ಮಾತ್ರ ಈ ಸಂಕಷ್ಟಗಳನ್ನು 
ನಿವಾರಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯ, ಅಂದರೆ ಭಂಡವಳವರ್ಗವನ್ನು ಒತ್ತಾ ಯಪೂರ್ವಕ 
ಉರುಳಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ--ಎಂದೆಲ್ಲ ವಿವರಿಸಿ, ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ರಾಜ 
ಕೀಯ ಪಕ್ಷವರ್ಗಜಾಗೃತಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸುವುದು. 

“ ಒತ್ತಾಯ ಪೂರ್ವಕ ಉರುಳಿಸ'ಬೇಕೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಯಾಕೆ 
ಹೇಳಿದ? ಹೊಸ ವರ್ಗವು ಬಲಾತ್ಕಾರದಿಂದ ಹಳೆಯ ಆಳಂವಗರ್ವೆ 
ದಿಂದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕಿತ್ತುಕೊಂಡಾಗ ಮಾತ್ರ ಹೊಸ ಉತ್ಪಾದನೆ 
ಪದ್ಧತಿ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದೆಂದು ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. 
ಆಳುವವರ್ಗವನ್ನು ಬಲಾತ್ಕಾರದಿಂದ ಉರುಳಿಸಡೆ ಉತ್ಪಾದ 
ಸಮತಾವಾದಿ ರೂಪಕ್ಕೆ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗವು ಬದಲಾಯಿಸುವುದು ಸಾ 
ವಿಲ್ಲವೆಂದು ಚರಿತ್ರೆ ಹೇಳುತ್ತದೆ. "ರಾಜ್ಯ? ದ ಬಗ್ಗೆ ಅಭ್ಯಾಸ ನಡೆಸಿ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ಈ ಸಾಮಾನ್ಯ ಬಾರಿತಿ,ಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಮತ್ತಷ್ಟು ಸ್ಪಷ್ಟೆ 
ಪಡಿಸಿದ. 

ರಾಜ್ಯವೆಂದರೆ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟು-ನ್ಯಾಯವಿಧಾಯಕ ಸಭೆ-ಎಂವು 
ಭಾವಿಸುವುದಿದೆ. ಆದರೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ರಾಜ್ಯದ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೂ 


೫ಗಿ 


ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗೂ ಏನೇನೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲವೆಂದು ತೋಂಸಿ 
ಕೊಟ್ಟ, ಅದಕ್ಕೆ ಬದಲ್ಕು ರಾಜ್ಯವೆಂದರೆ ಆಳುವವರ್ಗ ತನ್ನ ಇಚ್ಛೆ ಯನ್ನು 
ಉಳಿದ ಜನವಿಭಾಗದೆ ಮೇಲೆ ಹೊರಿಸಲು ಮಾಡಿದ ಉಪಾಯ. ಪುರಾತನ 
ಷಮಾಜದಲ್ಲಿ ರಾಜ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ. ಮಾನವ ಸಮಾಜವು ವರ್ಗಗಳಾಗಿ ವಿಂಗಡಿ 
ಸಲ್ಪಟ್ಬಾ ಗ್ಯ ''ವೆರ್ಗಸಮರಗಳು ಆರಂಭವಾದಾಗ, ರಾಜ್ಯ ಅವಶ್ಯವಾ ಯಿತು. 
ಪರಿಸ್ಲಿತಿಯಲ್ಲಿ ಏನೂ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳು ವುದು 
ಅಂದರೆ ಇರುವ ವರ್ಗ ವಿಭಾಗವನ್ನೂ ವರ್ಗಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನೂ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳು 
ವದು ಆ ಗೋಚರ ಶಕ್ತಿಯ ಕೆಲಸ, ಯಾವಾಗಲೂ ಈ ಶಕ್ತಿ ಕ್ರಿಯನ್ನು 
ಷಮಾಜಕ್ಕಿಂತ ಮೇಲ್ಪ ಟ್ಟು ದು ಎಂದು ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅದು " ನಿಷ್ಟಕ್ಷ 
ಪಾತಿ” ಯಾದುದು ; (ಶಾಂತಿ. -ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದೊಂ'ದೇ ಅದರ 
ಜಲಸ. ಆದರೆ ಶಾಂತಿ- -ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯ ಹೆಸರಲ್ಲಿ ಇರುವ ಪದ್ದತಿಯನ್ನು ಬದ 
ಲಾಯಿಸಲು ಯಾವ ಯತ್ನ ನಾದರೂ ಸರಿ, ಆ ಯತ್ನಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ ವಾಗಿ 
ಆ ಶಕ್ತಿಯ ಉಪ SEN k ರಾಜದ್ರೊ "ಹಿ ಗಳನ್ನು ಬಂಧಿಸು 
ಪ್ರೆದು; , " ರಾಜದ್ರೋಹ'ಕರವಾದ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಪ್ರಚಾರವಾಗದಂತೆ 
"ಮಾಡುವುದು ಇದೆಲ್ಲ ಆ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರ ಅನುದಿನ ಮಾಡುವ ಕೆಲಸ. 
ಇದೆಲ್ಲ ತೋರಿಕೆಗೆ ಶಾಂತ ರೀತಿಯಲ್ಲೇ ಸಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಚಳುವಳಿ 
ಹಿರಿದಾದಾಗ ಅದಕ್ಕಿದಿರಾಗಿ ಪೋಲೀಸರ ಶಕ್ತಿಯ, ಬೇಕಿದ್ದರೆ ಸಶಸ್ತ್ರಪಡೆ 
ಗಳ ಶಕ್ತಿಯ, ಉಪಯೋಗವಾಗುವುದು. ಆಳುವವರ್ಗದ ಒಳ್ಳಿತಿಗಾಗಿ 
ಮಡಿಯುವ ಈ ಶಕ್ತಿಯ ಯಂತ್ರವೇ ರಾಜ್ಯ. 

ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟಾಗಲೀ ದೇಶದ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ ಯಾಗಲೀ ಈ 
ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರ ವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತ ಜಿಯೆ 9 ದೇಶದ MS ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ 
ಸಂಸ್ಥೆ ಆಳುವವರ್ಗವನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧೀಕರಿಸುವಷ್ಟು ಕಾಲ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರ 
ವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸಬಹುದು. ಅದರ ಬದಲು ಆಳುವವರ್ಗಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ ತಗಲು 
ಪಂಥ ಯಾವ ಕಾರ್ಯವನ್ನಾದರೂ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟು ಮಾಡಲು "ತ್ತಿ ಸಿ 
ದರೆ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರದ. ಮೇಲೆ ಅದಕ್ಕೆ ನಿಯಂತ್ರಣವಿಲ್ಲವೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ಪಾಗುವುದು. ಆಳುವವರ್ಗದ್ದಷ್ಟೇ ಸ್ಕಿ ಬೇಕಿ ವರ್ಗದ ಹಿತವನ್ನೂ 
ಸಾಧಿಸಲು ಹೊರಟ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣ 
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ಬಹುದು. ಒಂದೋ ಅವು ಮುಚ್ಚಲ್ಪಟ್ಟುವು; ಅವಶ್ಯಬಿದ್ದಾಗ ಸಶಸ್ತ್ರ 
ಸೇನೆಗಳಿಂದ ಚೆದರಿಸಲ್ಪಟ್ಟುವು. ಕ್ರಾರ್ಮನೆಲ್‌ನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿನ್ನಿಫೆ 
ಲ್ಲಾದೆಂತೆ, ಏಳುತ್ತಿದ್ದ ವರ್ಗೆ ಹಳೆಯ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಮುರಿದುಹಾಕಿದ್ದೂ 
ಬರೇ ಓಟುಗಳ ಮೂಲಕವಲ್ಲ. " ರಾಜ್ಯ) ಕ್ರಿದಿರಾಗಿ, ಹಳೆಯ ಆಳುವ 
ವರ್ಗದ ಸೇನೆ-ಸರಂಜಾಮಗಳಿಗಿದಿರಾಗಿ ಹೊಸ ಸೇನೆಯನ್ನು ಸಂಘಟಿಸಿದ್ದ 
ರಿಂದ ಅವಿಜಯ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ಮತದಾನದ ಹಕ್ಕನ್ನು ಕೊಟ್ಟ ಮಾತ್ರದಿಂದ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಬದಲಾ 
ವಣೆಯಾಗಲಿಲ್ಲನೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ಗೆ ಸ್ಪ ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿತ್ತು. ಉತ್ಸಾ ನದನ ಪದ್ಧತಿ 
ಯಾರ ಕೈಲಿದೆಯೋ ಅವರಲ್ಲೇ ಜಡೆ ಆಕ8ರಿಉದು ಪ್ರಾತಿ 
ನಿಧಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ ಏನೇ ಹೇಳಲಿ ಏನೇ ಮಾಡಲಿ, ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರದ ಮೇಲಿನೆ 
ಹಿಡಿತವನ್ನು ಆ ವರ್ಗ ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ. ಅಧಿಕಾರದಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆ 
ಯಾಗಬೇಕಾದರೆ ಹಳೆಯ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರಕ್ಕಿದಿರಾಗಿ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಉಷ 
ಯೋಗಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಕಂಡುಹಿಡಿದ ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತವು ಸರಿಯೆಂದು ಇತ್ತೀಚೆಗಿನೆ 
ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಘಟನೆಗಳು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ ವೆ. ಶಕ್ತಿಯನ್ನುಪಯೋಗಿಸಿ ಎಲ್ಲಾ 
ತರದ "ಫ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳನ್ನು “ಫ್ರಿ ಡಿಮಾಡಿ ಫಾಸಿಸಂ ಬೆಳೆಯಿತು. 
ಜನಪ್ರ ತಿನಿಧಿಸಭಿಗಿದಿರಾಗಿ ಫ್ರಾಂಕೋ ಹೂಡಿದ ಬಂಡಾಯನಂತೂ 
ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರದ ಮೇಲೆ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಸ ಸಂಸ್ಥೆಗೆ ಒಂದಿಷ್ಟೂ ನಿಯಂತ್ರಣ 
ವಿಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದೆ. 
ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದಿಷ್ಟೂ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗದೆಂತೆ ನೋಡುತಪ್ರದೇ 
ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರದ ಕೆಲಸ ವೆಂದಾದರೆ, ಎಂಥ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ ಯಿದ್ದೆರೂ 
ಕೂಡಾ, ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರವನ್ನು ಮೂಲೆಗೆ ತಳ್ಳದ ವಿನಾ ಉತ್ಪಾದಫೆಯ 
ರೂಪವನ್ನು ಮೇಲ್ಮಟ್ಟಕ್ಕೊಯ್ಯಖ್ಯವುದು ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಪ್ರಜಾ 
ಸತ್ತಾತ್ಮಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಅವಶ್ಯವೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ. ವರ್ಗಸಮರದೆ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಅದೂ ಒಂದೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಚಾರಿತ್ರಿಕವಾಗಿ ನೋಡಿದೆ. 
ಮೊದಲನೆಯ ಚಾರ್ಲ್ಸ್‌ನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟು ಉದಯನಾಗುಾ 
ತ್ರಿದ್ದ ಭಂಡವಳವರ್ಗಕ್ಕೊಂದು ಕೂಗೆಬ್ಬಿಸುವ ಸ್ಥಳವಾಯಿತು. ರಿಯಾ 
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ಯಿತಿಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವುದಕ್ಕಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಪಾಳೆಯಗಾರ ಅರಸೊತ್ತಿಗೆಗೆ 
ವಿರುದ ಅದು ಬೆಂಬಲ ಗಳಿಸಿತು. ಹಾಗೆಯೇ ಈಗಲೂ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟು 
ರಿಯಾಯಿತಿಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಸಾಧೆನವಾಗಬಹುದು; ಜಕೆಯಲ್ಲೆ 
ವಿರ್ಣಾಯಕ ಹೋರಾಟಕ್ಕಾಗಿ ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸಿ ಸಂಘಟಸುವ 
ಕೆಲಸೆ ಸಾಗುವುದು. ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟರಿ ಪ್ರಜಾಫ ಪ್ರಭುತ್ತ ದ ಈ ಹೋರಾಟ 
ಪೂರ್ಣ ಸಮರದ ಒಂದಂಶ ಮಾತ್ರ. ಅದರಿಂದರಿಷ್ಟೇ. ಹೊಸ ಸಮಾಜದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಲಾರದು. ಅದರೂ `ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟರಿ ಯತ್ನಗಳಿಂದ ಪ್ರಯೋ 
ಜನವಿದ್ದೆ ಇದೆ. [ಜನರ ವಿರೋಧಕ್ಕೆ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟರಿ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳು ಆಸ್ಪದ 
ಕೊಡುವುದರಿಂದಲೇ ಫಾಸಿಸ್ಟರು ಜೈ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳನ್ನೇ ನಾಶಮಾಡುತ್ತಾರೆ.] 

ಆದುದರಿಂದಲೇ, ಕಳೆದ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಯೂರೋಪಿನನ್ಲಿದ್ದ ನಿರಂ 
ಕುಶ ಪ ಪ್ರಭುತ್ರಗಳಿಗಿದಿರಾಗಿ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟರಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ದ ಸಮರ 
ನಡೆಯಬೇಕೆ ದೂ ನಿರಂಕುಶ ಪ್ರಭುತ್ವಗಳು ತೊಲಗಿಹೋಗಿದ್ದಕಡೆ ಪ್ರಜಾ 
ಪ್ರಭುತ್ವ ಹಕ್ಕುಗಳ ವಿಸ್ತರಣವಾಗಬೇಕೆಂದೂ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ 
ಹೇಳಿದ. ನಿರಂಕುಶ ಅರಸೊತ್ತಿಗೆಯಾಗಲೀ ಭಂಡವಳವರ್ಗವಾಗಲೀ 
ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತಿದ್ದಷ್ಟು ಕಾಲ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವು 
ಸುರಕ್ಷಿತವಾಗಲಾರದು- ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಸ್ಪಷ್ಟ ಪಡಿಸಿದ. `ಭಂಡವಳ 
ಶಾಹಿ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರವನ್ನು ಕಾರ್ನಿಕವರ್ಗವು ಮುರಿಯಲು ಶಕ್ತವಾ 
ಜಾಗ ಮಾತ್ರ ಅದು ಆಳುವವರ್ಗವಾಗುವುದು; ಹೀಗೆ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ 
ಸಮರ ಗೆಲ್ಲುವುದು'. ಬೇರೆ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ತನ್ನ ಎದುರು 
ಇರುವ ಸಶಸ್ತ್ರ ಪಡೆಗಳ ತಡೆ-ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರ--ನಿರ್ನಾಮ 
ಪಾದಾಗ ಮಾತ್ರ, ಜನತೆಯ ಅಧಿಕಾರಯುಕ್ತ ವಾಣಿ ಕೇಳಿಸುವುದು. 

ಹಿಂದಿತ ಆಳುವವರ್ಗದ ರಾಜ್ಯ ಯಂತ ತ್ರವನ್ನು ಸೋಲಿಸಿ ಮುರಿದ 
ಕಷ್ಟೇ ಸಾಲದು. ಕಾರ್ಮಕವರ್ಗ, ತನ್ನ ದೀ ಆದ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರವನ್ನು 
_ಕೇಂದ್ರಿ ಕೃತ ಶಕ್ತಿ ಯ ಯಂತ್ರವನ್ನು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಬೇಕು. ಭಂಡವಳ 
ಶಕ್ತಿಯ ಸೋಲನ್ನು. ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕೂ ಹೊಸ ಪದ್ಧ ತಿಗಿದಿರಾಗಿ 
ಒಳಗಿನಿಂದಲೂ ಹೊರಗಿಸಿಂದಲೂ ಬರಬಹುದಾದ ಧಾಳಿಗಳನ್ನು ಇದಿರಿಸು 
ವುಡಕ್ಟೊ ಇವು ಅಗೆತ್ಯ. 


ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ತನ್ನದೇ ಆದ ಸರಕಾರವನ್ನೂ ಸ್ಥಾ ಪಿಸಚೇಕಾಗು 
ತ್ರಜಿ. ಉದ್ದೇಶಗಳು ಜೀಕೆಯಾಗಿರುವುಟೆರಿಂದ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜ 
ದಲ್ಲಿದ್ದ ಸರಕಾರಕ್ಕೂ ಇದಕ್ಕೂ ಬಹಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿರುವುದು. ೧೮೭೧ರ 
“ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಮ್ಯೂನ್‌'ದ ಅನುಭವದ ಅನಂತರ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ಗೆ ಇದು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಯಿಂತು. ಅದು ಬರೇ ನ್ಯಾಯವಿಧಾಯಕ ಸಭೆ ಮಾತ್ರವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಯನ್ನೂ ಅದೇ ಮಾಡುತ್ತಿತ್ತು. ಚುನಾಯಿಸಿದವರು ಬೇಕಿ 
ದ್ದರೆ ಒಬ್ಬ ಸದಸ್ಯನ ಬದಲು ಇನ್ನೊಬ್ಬನನ್ನು ಅರಿಸಬಹುದಿತ್ತು. “ಕಮ್ಯೂನ್‌ 
ಸದಸ್ಯನಿಂದ ಹಿಡಿದು ಕೆಳಗಿನವರಿಗಿನ ಎಲ್ಲರೂ ಕೂಲಿಕಾರರ ವೇತನದ 
ಮೇಲೆಯೇ ಇರಬೇಕು.” ನ್ಯಾಯಾಧೀಶರೂ ಆರಿಸಲ್ಪಟ್ಟವರೇ, ಅವರ 
ಬಹಲು ಬೇರೆಯವರನ್ನು ಆರಿಸುವುದಕ್ಕೂ ಜನರಿಗೆ ಅಧಿಕಾರವಿತ್ತು. 
ಹಳೆಯ ಸ್ಥಾಯಾ ಸೇನೆಯ ಬದಲು, “ ಕೂಲಿಕಾರರೇ ಹೆಚ್ಚು ಸಂಖ್ಯೆ 
ಯಲ್ಲಿದ್ದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯದಳ ಬಂತು.” ಆಡಳಿತ ಪದ್ದತಿಯನ್ನೂ ನ 
ಮತ್ತು ಶಕ್ತಿಯ ಯಂತ್ರವನ್ನೂ ೂಲಿಕಾರವರ್ಗದೆ ಸಮಾಪಕ್ಕೆ ತಂದು 
ಆ ವರ್ಗವೇ ಅದನ್ನು "ನಿಯಂತ್ರಿ ಸುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು- -ಕಮ್ಯೂನಿನ 
ಮೇಲೆ ನಿರೂಪಿಸಿದ ಮತ್ತಿತರ ಗುಣಗಳ ಸಾರಾಂಶ. 

ಆದರೂ ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌, ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಮ್ಯೂನಿನ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆಯುತ್ತಾ, 
“ ಅದು ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗದ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರತ್ವ” ಎಂದು ಹೇಳಿದ. ಈ 
ಎರಡು ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆಯೆ? ಇಲ್ಲ. ಒಂದೇ ವಿಷಯದ 
ಎರಡು ಅಂಶಗಳನ್ನು ಅವು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಅತ್ಯಂತ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾಕ ಜನರ 
ಇಜೆ ಸಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ " ಹೊಸ, ನಿಜಕ್ಕೂ ಪ್ರಜಾಸತ್ತಾತ್ಮಕ 
ಬಾ ರಾಜ್ಯ” ವು ಸ್ಥಾನಿಸಲ್ಪ ಟ್ವತು; ಆ ಇಚ್ಛೆ ಯನ್ನು ಪೂಕ್ಫಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ, 
ಅಷ್ಟು ಕ ಜನರ ಆಶಯಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರ ನಡೆಸುತ್ತ 
ಬಂದಿದ್ದ ಆಲ್ಬ ಸಂಖ್ಯಾಕರ ಮೇಲೆ ಬಲಾತ್ಕಾರ ಪ್ರಯೋಗಿಸಬೇಕಾಗು 
ತ್ತದೆ; ಸರ್ವಾಧಿಕಾರವನ್ನು ಸ್ಥಾಪನಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗದ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಅನಂತರದ ಅನುಭವಗಳು, ೧೮೭೧ರ 
ಕಮ್ಯೂನಿನ ಅನುಭವದಿಂದ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ತಯಾರಿಸಿದ್ದ 
ತೀರ್ಮಾನಗಳು ಸರಿಯೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟುವು. . ರಷ್ಕದಲ್ಲಿ ೧೯೦೫ 
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ಕಲ್ಲಾದ ಕ್ರಾಂತಿಯಲ್ಲಿ, ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಸಂಘಟನೆಗಳ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗೆ 
ಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಮಿತಿಗಳು ರಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟುವು. ಈ ಸಮಿತಿಗಳು ಜಾರ್‌ ಅರ 
ಸನ ವಿರುದ್ಧ ಯುದ್ಧ ನಡೆಸಿದುವು. ೧೯೧೭ರ ಮಾರ್ಚ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯಲ್ಲೂ 
ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಸಿದ್ಧವಾದೊಡನೆ “ ಸೋವಿಯೆಟ್‌” [ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ 
ಸಮಿತಿ] ಗಳು ಸ್ಥಾ ನಿಸಲ್ಪಟ್ಟುವು. 

ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗದ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರತ್ವದ ನಿಜವಾದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ 
ರೂಪವನ್ನು ೧೮೪೮ರ * ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಘೋಷಣೆ” ಯಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ಹೀಗೆ ವಿವರಿಸಿದ: “ ಹಿಂದಿನ ಎಲ್ಲಾ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಆಂದೋಲನಗಳೂ ಅಲ್ಪ 
ಸಂಖ್ಯಾಕರಿಂದ ಇಲ್ಲವೆ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾಕರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆಸಲ್ಪಟ್ಟುವು. 
ಕೂಲಿಕಾರರ ಆಂದೋಲನವು ಅತ್ಯಂತ ಬಹು ಸಂಖ್ಯಾಕರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ 
ಇರುವ, ಸ್ವಯಂ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ ಸ್ವತಂತ್ರ ಆಂದೋಲನ. 

ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಷದ ಕ್ರಾಂತಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾದೊಡನೆ ಎಲ್ಲಾ ವರ್ಗ 
ಸಮರಗಳೂ ಮುಕ್ತಾಯವಾಗಲಿಲ್ಲ--ಎಂಬುದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಾಗಿತ್ತೆಂಬುದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದುದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಕ್ರಾಂತಿ 
ಒಂದು ` ಮುಖ್ಯ ಮೈಲುಗಲ್ಲು. ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗಕ್ಕಿದಿರಾಗಿ ರಾಜ್ಯ 
ಯಂತ್ರದ ಉಪಯೋಗವಾಗುವುದು ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಅದರ ಬದಲು ಆ 
ವರ್ಗವೇ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರವನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ೧೯೧೮ರ ಜನವರಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಜರಗಿದ " ಸೋವಿಯೆಟು? ಗಳ ಮಹಾಧಿವೇಶನದಲ್ಲಿ [ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ 
ಆಫ್‌ ಸೋವಿಯೆಟ್‌] ಲೆನಿನ್‌ ಒಂದು ಕತೆ ಹೇಳಿದ. ಆತ ರೈಲು ಬಂಡಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಯಾಣ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ ನಂತೆ. ಸಹಪ್ರಯಾಣಿಕರಲ್ಲಿ ಸಂಭಾಷಣೆ 
ಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಲೆನಿನ್‌ಗೆ ಅದು ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬ ಲೆನಿನ್‌ 
ನೊಡನೆ ಹೇಳಿದನಂತೆ. “ ಕೇಳಿದೆಯಾ ಈ ಮುದುಕಿ ಹೇಳಿದ ಕುತೂ 
ಹಲದ ವಿಷಯವನ್ನು? " ತುಬಾಕೆ [ಕೋವಿ, ಗನ್‌] ಹಿಡಿದಿರುವ ಮನುಷ್ಯ 
ನಿಗೆ ಇನ್ನು ಹೆದರಬೇಕಾದ್ದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ದಿನ ನಾನು ಕಾಡಿನಲ್ಲಿ ಸೌದೆ 
ಕೂಡಿಸುತ್ತಿದ್ದೆ. ತುಬಾಕಿಯ ಮನುಷ್ಯನೊಬ್ಬ ಸಿಕ್ಕಿದ. ನಾನು ಜಮೆ 
ಮಾಡಿದ್ದ ಕಟ್ಟಗೆಯನ್ನು . ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುವುದರ ಬದಲು, ಮತ್ತೂ ಸ್ಪಲ್ಪ 
ಕಟ್ಟಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಸಂಗ್ರಹಿಸಲು ಆತ ನನಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿದ 'ಎನ್ನುತ್ತಾಳೆ.' 
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ಕೂಲಿಕಾರರಿಗೆ ಇದಿರಾಗಿ ಶಕ್ತಿಯ ಯಂತ್ರದ ಉಪಯೋಗವಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಬದಲು ಅದು ಅವರಿಗೆ ನೆರವಾಯಿತು; ಕೂಲಿಕಾರರನ್ನು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಎಳೆಯಲು 
ಯತ್ನಿಸಿದವರ ವಿರುದ್ಧ ಮಾತ್ರ ಆ ಯಂತ್ರ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಡುವುದು. 

ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ ಅಧಿಕಾರ ವಹಿಸಿದ ಮೇಲೂ ಅಂಥ ಜನ ಇದ್ದೇ 
ಇರುತ್ತಾರೆ. ಹಳೆಯ ಆಳುವವರ್ಗ, ವಿದೇಶೀಯ ಆಳುವವರ್ಗಗಳ ಸಹಾಯ 
ಪಡೆದು ಆದಷ್ಟು ಸೈನ್ಯ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ ಹೊಸ ಕೂಲಿಗಾರರರಾಜ್ಯದ ವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. ೧೮೭೧ರ ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಮ್ಯೂನ್‌ ಹೀಗೆ ಸೋಲಿ 
ಸಲ್ಪಟ್ಟತು. ಸಾವಿರಾರು ಫ್ರೆಂಚ್‌ ಕೈದಿಗಳನ್ನು ಜರ್ಮನರು ಬಿಡುಗಡೆಮಾಡಿ 
ಪ್ಯಾರಿಸಿನ ಹೊರಗೆ ವರ್ಸೇಲ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದ ಪ್ರತಿಗಾಮಿಗಳಿಗೆ ನೆರವಾಗಲು ಕಳುಹಿ 
ಕೊಟ್ಟರು. ಈ ಪ್ರತಿಗಾಮಾ ಸೇನೆ ಪ್ಯಾರಿಸನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿಕೊಂಡು, 
ಕಮ್ಯೂನ್‌ ನಡೆಸಿದ್ದವರನ್ನೆಲ್ಲ ಕೊಂದು ಕೊಚ್ಚಿ ಹಾಕಿತು. ೧೯೧೮-೧೯೨೦ 
ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರಷ್ಯದ ಸೋವಿಯೆಟ್‌ ಸರಕಾರ ಜಾರ್‌ ಚಕ್ರವರ್ತಿಯ 
ಬೆಂಬಲಿಗರ ಸೇನೆಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಬ್ರಿಟನ್‌, ಫ್ರಾನ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಅಮೆರಿಕದ 
ಸಂಯುಕ್ತ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಂತಹ ವಿದೇಶೀಯ ಶಕ್ತಿಗಳ ಧಾಳಿಗಳನ್ನೂ ಇದಿರಿಸ 
ಬೇಕಾಯಿತು. ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ ಅಧಿಕಾರ ವಹಿಸಿಕೊಂಡ ಅನಂತರವೂ 
ಬಹಳ ಕಾಲ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರವನ್ನು ಇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆಂಬ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಇತಿಹಾಸ ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತದೆ. 

ಮಾನವ ಸಮಾಜವು ವರ್ಗಗಳಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟುದರಿಂಡ್ರ ಅವು 
ಗಳ ಉತ್ಪಾದನದ ಹಿತಗಳು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ ವಾಗಿರುವುದರಿಂದ, ವರ್ಗ 
ಸಮರ ಹುಟ್ಟಿತು; ಆಳುವವರ್ಗದ ಹಿತರಕ್ಷಣೆಗೋಸ್ವರ ರಾಜ್ಯಯಂತ್ರ 
ಹುಟ್ಟಿತು. ಮಾನವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವರ್ಗಭೇದ ಇರುವವರೆಗೂ ವರ್ಗ 
ಸಮರವೂ ರಾಜ್ಯವೂ ಇದ್ದೇ ಇರುವುವು. ಅದರೆ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ 
ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ವಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು, ವರ್ಗ ವಿಭಾಗಗಳನ್ನು ಅಳಿಸುವುದ 
ಕ್ಕಾಗಿ; ಒಂದು ವರ್ಗ ಇನ್ನೊಂದು ವರ್ಗದ ದುಡಿತದ ಮೇಲೆ ಜೀವಿಸು 
ವಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೇ ಇಲ್ಲದ ಹೊಸ ರೂಪದ ಉತ್ಪಾದನವನ್ನು ಆರಂಭಿಸು 
ವುದಕ್ಕಾಗಿ:; ಅಂದರೆ, ಎಲ್ಲರೂ ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ಸಮಾಜದ ಸೇಷೆ 
ಮಾಡುವಂಥ ವರ್ಗ ರಹಿತ ಸಮಾಜವನ್ನು ರಚಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ. ಈ 


೫೭ 


ಕಾರ್ಯವಿಧಾನವು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೇ ಪೂರ್ಣವಾದಾಗ ಮುಂದೆ ವರ್ಗ 
ಘರ್ಷಣೆಗಳಿರುವುದಿಲ್ಲ--ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಹಿತದ ವರ್ಗಗಳೇ ಅಲ್ಲಿಲ್ಲ; 
ಆದುದರಿಂದ ಒಂದರ ಹಿತವನ್ನು ಇನ್ನೊಂದರಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ರಾಜ್ಯನ--ಶಕ್ತಿ ಯಂತ್ರದ. -ಅವಶ್ಯತೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ರಾಜ್ಯ “ಒಣಗಿ 
ಉದುರಿ ಹೋಗುವುದು”; ಒಂದು ಕ್ಷೇತ್ರದ ಅನಂತರ ಇನ್ನೊಂದು ಕ್ಷೇತ್ರ 
ದಲ್ಲಿ ಅದು ಅನವಶ್ಯಕವಾಗುವುದು. ಉತ್ಪಾದನದ ಮತ್ತು ವಿತರಣದ 
ಸಂಘಟನೆಗಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಕೇಂದ್ರ ಯಂತ್ರ ಇರುವುದು. ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಹೇಳಿ 
ದಂತೆ: 4“ ಜನಗಳ ಮೇಲಿನ ಸರಕಾರ ಹೋಗಿ, ಅದರ ಬದಲು ವಸ್ತುಗಳ 
ಆಡಳಿತ ಮತ್ತು ಉತ್ಪಾದನದ ಕಾರ್ಯವಿಧಾನಗಳ ದಿಗ್ಗರ್ಶನ ಇವು 
ಬರುವುವು.” 


& 


ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮೂಜ 


ಭಂಡವಳ ಪದ್ಧತಿಯ ಅನಂತರ ಬರುವ ಹೊಸ ಸಮಾಜ ಪದ್ಧತಿಯ 
ವಿಸ್ತೃತ ವಿವರಣೆ ಮಾರ್ಕ್ಸನ ಯಾವ ಬರೆಹಗಳಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ಬೇರೆ ಕೆಲವರಂತೆ ಯಾವ “ ಕನಸಿನ ರಾಜ್ಯ ” ವನ್ನೂ ಚಿತ್ರಿಸಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಸಾಮಾನ್ಯ. ನಿಯಮಗಳಿಂದ, ಹೊಸ ಸಮಾ 
ಜದ ರೂಪರೇಖೆಗಳು ಹೇಗಿರಬಹುದು? ಅದು ಯಾವ ರೀತಿ ಬೆಳೆಯ 
ಬಹುದು? ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡಲು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಶಕ್ತನಾದ. 

ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಸಂಘಟನೆ ಸ್ವಚ್ಛ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಮೇಲೆ ಆರಂಭವಾಣ 
ಲಾರದೆಂಡು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ. “ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆಯೇ 
ಬೆಳೆದಿರುವ” ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ ಯೋಚಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಲೋಕದ 
ಎಲ್ಲಾ ಒಳ್ಳೆಯ ಗುಣಗಳನ್ನೂ ಒಟ್ಟು ಗೂಡಿಸಿ, ಇದೀಗ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ 
ಸಮಾಜ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮಾತಲ್ಲ. ಹಾಗೆ ಭಾವಿಸುವುದು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ 
ರೀತಿಯಲ್ಲ. ಅಂಥ ಕಲ್ಲನೆಯ ಚಿತ್ರ ವಸ್ತು: ಸ್ಥಿತಿಗಿಂತ ತೀರ ವಿರುದ 
ವಾದೀತು. 


ಇದಕ್ಕೆ ವ್ಯತಿರಿಕ್ತವಾಗಿ, ನಿಜವಾದ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜ, ಸಮಾ 
ಜದ ಹಿಂದಿನ ಎಲ್ಲಾ ರೂಪಗಳಂತೆ, ಹಿಂಜಿ ಏನಿತ್ತೋ ಅದರ ತಳಹದಿಯ 
ಮೇಲೆ ಹುಟ್ಟುವುದು ; ಅಂದೆಕೆ ಅದು, " ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದ” 
ಗರ್ಭದಿಂದ ಆಗತಾನೆ ಹುಟ್ಟಿ ಹೊರಬರುತ್ತಿರುವ ಸಮಾಜವಾಗುವುದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಆರ್ಥಿಕ, ನೈತಿಕ ಬೌದ್ದಿಕ-ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲಾ ವಿಧದಲ್ಲೂ ಹಳೆಯ 
ಸಮಾಜದ ಹುಟ್ಟು ಗುರುತು ಅದರ ಮೇಲೆ ಇದ್ದೇ ಇರುವುದು. 

ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದೊಳಗಿನ ಸರಿ 
ಯಾದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯೇ ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಜನನಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧ ತೆ ನಡೆಸುವುದು; 
ಬದಲಾವಣೆಯ ರೂಪವನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವುದು. ಉತ್ಪಾದನ ಹೆಚ್ಚು 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ " ಸಾಮಾಜಿಕ’? ವಾಗುವುದು. ಎಂದರೆ ಒಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸುನುದರಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಜನ ನಿರತರಾಗುವರು. ಕಾರ್ಟಾನೆ 
ಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋಗುವುವು. ಕಚ್ಚಾ ಮಾಲು ನಿರ್ಮಿತ ವಸ್ತುವಾಗುವ 
ಉತ್ಸಾದನದ ಕಾರ್ಯವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಬಹಳ ಜನರೊಳಗೆ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಯು 
ವುದು. ಜನ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಒಬ್ಬರಮೇ ಲೊಬ್ಬರು ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕಾಗು 
ವುದು. ಹಳೆಯ ಪಾಳೆಯಗಾರ ಬಂಧನಗಳನ್ನು ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಕಡಿದಿರು 
ತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯು ಹೊಸ ಜಾಲವನ್ನು ಹೆಣೆಯುವುದು. 
ಈ ವಿಸ್ತೃತ ಜಾಲದಿಂದಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಸಮಾಜದ ಆಗು 
ಹೋಗುಗಳ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿರಬೇಕಾಗುವುದು. 

ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಉತ್ಪಾದನದ ರೂಪ ಇದು. ಆದರೆ ಸಮಾಜದೊಳ 
ಗಿನ ಪರಸ್ಪರ ಸಹಕಾರದಿಂದ ತಯಾರಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ವಸ್ತುವಿನ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ. ಅದು ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಇಲ್ಲವೆ ಒಂದು ಗುತ್ತಿ 
ಗೆಯ ಸೊತ್ತು. ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟುವಾಗ ಮಾಡ 
ಬೇಕಾದ ಮೊದಲ ಕೆಲಸವೆಂದರೆ, ಸಮಾಜವು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದು ಸಮಾಜಕ್ಕೇ 
ಸಿಗುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು. ಎಂದರೆ, ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಪ ತಿಯಲ್ಲಿ. ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಗಳ ಅಧೀನದಲ್ಲಿರುವ ಕಾರ್ಯಾನೆ, ಗನಿ, ಯಂತ್ರ, ಹಡಗು ಇವುಗಳೆಲ್ಲದರ 
ಯಜಮಾನಿಕೆಯನ್ನು ಸಮಾಜವೇ ವಹಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. ಹಳೆಯ 
ಸಮಾಜದಿಂದ ಪಾರಂಪರ್ಯವಾಗಿ ಪಡೆದುದರ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆಯೇ, 


ಫಲ 


ಉತ್ಸಾದನದ ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಸಮಾಜದ ಸೊತ್ತಾಗಿ ಮಾಡುವ ಕೆಲಸ ನಡೆ 
ಯುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜವು ಸ್ವಾಧೀನಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಿದ್ದವಾಗಿರುವುದು 
ಸಾಧಾರಣ ಬಲು ದೊಡ್ಡ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳು ಮಾತ್ರ. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಬೆಳ 
ವಣಿಗೆ ಈ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಿದೆ. ಅಂಥ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾದನ 
ವಿಧಾನದ ಯಜಮಾನರೊಳಗೇ ವಿಭಾಗವಿರುತ್ತದೆ. ಆಗ್ಯ ಒಬ್ಬ ಪಾಲು 
ಗಾರನನ್ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಬಂಧಿಸಿರುವುಡು ಆ ಸಂಸ್ಥೆಯು. ಕೊಡುವ 
ಲಾಭದ ಪಾಲು, ಅಷ್ಟೆ. ಕೂಲಿಕಾರರೂ ಇತರ ನೌಕರರೂ ಉತ್ಸಾದನವನ್ನು 
ನಡೆಸುವರು. ಯಜಮಾನಿಕೆಯನ್ನು ಸಮಾಜವೇ ವಹಿಸಿರುವುದರಿಂದ 
ಅವರಿಗೇನೂ ತೊಂದರೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ದೊಡ್ಡ ಸಂಸ್ಥೆ 
ಗಳನ್ನು ಸಮಾಜವು ಸುಲಭವಾಗಿ ಸ್ವಾಧೀನಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 

ಚಿಕ್ಕ ಉದ್ಯಮಗಳ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಾದರೆ ಬೇರೆಯೇ. ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗದ 
ಸರಕಾರದ ಆರಂಭದ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಹಲವಾರು ಚಿಕ್ಕ ಪುಟ್ಟ ಕಾರ್ಯಾನೆ 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಕಷ್ಟವೇ ; ಅಸಾಧ್ಯವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕು. 
ನಗರದ ಕೈಗಾರಿಕೆಗಳ ಹಾಗೂ ಹಳ್ಳಿಯ ಹೊಳಗಳ-ಎಲ್ಲಾ ಚಿಕ್ಕ ಪುಟ್ಟ 
ಉದ್ಯಮಗಳ.-ಕೇಂದ್ರೀಕೃತ ಆಡಳಿತಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧ ತೆಗೊಳಿಸುವುದೇ ಮುಖ್ಯ 
ವಾದದ್ದು. 

ಈ ಕೆಲಸಕ್ಕಾಗಿ ಯಾವ ಪ್ರಾಯೋಗಿಕ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವನ್ನು 
ಕ್ಸ ಕೊಳ್ಳಬಹುದು? ಪರಸ್ಪರ ಸಹಕಾರವನ್ನು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುವುದೇ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ವಿಧಾನ. ಅದರಿಂದಾಗಿ ಹತ್ತಿಪ್ಪತ್ತು ಉತ್ಪಾದಕರ ಬದಲು ಜತೆ 
ಯಾಗಿ ಉತ್ಸಾದನ ಮಾಡುವ ಒಂದು ಉತ್ಸಾದಕ ಘಟಕ ಹುಟ್ಟಿ ಬಹುದು. 

“ ಒತ್ತ್ವಾಯಪೂರ್ವಕವಲ್ಲ, ಮಾದರಿಯನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟು ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಹಾಯೆವನ್ನಿತ್ತು,” ಆ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದೇ 
ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟಲು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ತೋರಿಸಿದ ಹಾದಿಯ 
ಮೂಲ ತಳಹದಿ. ಆದರೆ, ಹಿಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ, ಹಳೆಯ 
ಆಳುವವರ್ಗ ಬದಲಾವಣೆ ಹೊಂದಿದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕೈಕಟ್ಟ ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳ 
ಪೆಂದೂ ಹೋರಾಟ ನಡೆಸುತ್ತಲೇ ಇರುವುದೆಂದೂ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ನೋಡಿದ. 
ಅವರ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯನ್ನು ಇದಿರಿಸಿ ಸೋಲಿಸಲು ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗಕ್ಕೆ ರಾಜ್ಯ 


೬9 


ಯಂತ್ರ ಅವಶ್ಯವಾಯಿತು. ಆದರೆ ಹೊಸ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟುವುದು 
ಒಂದು ಆರ್ಥಿಕ ಕಾರ್ಯವಿಧಾನ; ಶಕ್ತಿಯ ಉಪಯೋಗದ ಮೇಲೆ 
ಅದು ಅವಲಂಬಿಸಿಲ್ಲ. 

ಒಮ್ಮೆ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ಹಳೆಯ ಆಳುವವರ್ಗದ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯನ್ನು 
ಮುರಿದು ತನ್ನ ನಿಯಂತ್ರಣವನ್ನು ಸ್ಥಾ ಬಸಿತೆಂದರೆ, ಹಿರಿಯ ಸಂಸ್ಥೆಗಳನ್ನು, 
ಬ್ಯಾಂಕುಗಳನ್ನು, ರೈಲ್ವೆಗಳನ್ನು, ವ್ಯಾಪಾರವನ್ನು ಮತ್ತಿತರ ಪ್ರಮುಖ 
ಉದ್ಯಮಗಳನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಆದರೆ ಎಲ್ಲಾ ಉತ್ಸಾದನ 
ವನ್ನೂ ವ್ಯಾಪಾರವನ್ನೂ ಸ್ವಾಧೀನಕ್ಕೆ ತರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ, 
" ನಾಳೆಯೇ ಸಾಮ್ಯವಾದವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡೇ ತೀರಬೇಕು? ಎಂದು 
ಯಾರನ್ನೂ ಒತ್ತಾ ಯಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಕ್ರಾಂಕಿಯೊಡನೆ ಬರುವುದು ಸಾಮ್ಯ 
ವಾದವಲ್ಲ. ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟಲು ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗಕ್ಕೆ 


ಶೆ 
ಅಧಿಕಾರ ಮಾತ್ರ. ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆಯೇ ಉತ್ಪಾದನ 


ಮತ್ತು ವಿತರಣವನ್ನು ಮಗ ಆ ಸಮಾಜದ ರಚನೆಯನ್ನು ಪೂರ್ತಿ 
ಗೊಳಿಸಲು, ಹಲವು ವರ್ಷಗಳು ಬೇಕು. 

ಉತ್ಸಾದನದ ವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಖಾಸಗಿ ಸೊತ್ತಾಗಿ ಇಡದೆ, ಸಮಾಜ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವುದು ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಗುಣಗಳಲ್ಲಿ ಮೊತ್ತಮೊದಲಿ 
ನದು. ಯಾವುದಾದರೂ ಧಾರ್ಮಿಕ " ತತ್ವ ದ ಮೇಲೆ ಇದು ಅವಲಂಬಿ 
ಸಿಲ್ಲ. ಉತ್ಪಾದನ ವಿಧಾನಗಳು ಖಾಸಗಿ ಛು ಗಿದ್ದರೆ ಉತ್ಪಾ ನ ಪನಕ್ಕೆ 
ತಡೆ ಎನುನುವ. ಮನುಷ್ಯನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಉತ್ಪಾದಕ “ಶಕ್ತಿ ಯ ಪೂರ್ಣ 
ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಆಸ ಸದವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಒಡೆತನವನ್ನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿಸಿ 
ಜೊಡುವುದರಿಂದ ಪೂರ್ವಸಿದ್ಧತೆ ಮಾಡಿದಹಾಗಾಗುತ್ತದೆ. ಉತ್ಪಾದಕ 
ಶಕ್ತಿಗಳ ಜಾಗೃತ-ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಬೆಳವಣಿಗೆಯೇ ಮುಂದಿನ ಹೆಜ್ಜೆ. 

೧೯೧೭ರ ರಷ್ಯದಂಥ ಹಿಂದುಳಿದ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ರಾಸ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ 
ಇಂಥ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಅವಶ್ಯಕವಾಯಿತೆಂದು ಯೋಚಿಸುವುದು ತಪ್ಪು. ಅಧಿ 
ಕಾರ ವಹಿಸಿಕೊಂಡ ಅನಂತರ ಎಷ್ಟು ಶೀಘ್ರವೋ ಅಷ್ಟು ಶೀಘ್ರ ಉತ್ಪ್ಸಾ 
ದಕ ಶಕ್ತಿಗಳ ಮೊತ್ತವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಲು ಕಾರ್ಮಿಕನರ್ಗವು ತನ್ನ ರಾಜ 
ಕೀಯ ಮೇಲ್ತನವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವುದು... ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಬರೆ 


೬೧ 


ದಾಗ ಬಹಳ ಮುಂದುವರಿದ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಯೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ವಿಚಾರ ಮಾಡುತ್ತಿ ದ್ದ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ ಕಾಲದ ಅನಂತರ ಪೂ ಉತ್ಪಾ ಖೆ 
ಶಕ್ತಿಗಳು ಬಹಳ ಹೆಚ್ಚಿ ಫೆ. ಸ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಬುದ್ಧಿ ಯಿಂಂದ ನಷ್ಟು 
ಸಾಧ್ಯವೋ ಅಷ್ಟರವಠಿಗೂ ಅದು ಹೆಚ್ಚಿಲ್ಲ. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಪದ್ಧತಿ 
ಜಿಸೆಯಂದ ; ಆರ್ಥಿಕ ದುರಂತರಗಳ ಫಲವಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನಕ್ಕೆ ಆಗಾಗ್ಗೆ 
ತಡೆ ಬೀಳುವುದರಿಂದ; ಬರೇ ಮಾರ್ಕೆಬನಲ್ಲಿ ಮಾರುವುದಕ್ಳಾಗಿ ಮಾತ್ರ 
ಉತ್ಸಾದನೆಯಾಗುವುದರಿಂದ; ವ್ಯಾಪಾರದ ಸರ್ವಾಧಿಪತ್ಯವು ವೈ ಜಾ ನಿಕ 
ಶೋಧನೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಕೊಂಡುಕೊಂಡು ಬಚ್ಚಿ ಡುವುದರಿಂದ; ಭೂತ 
ಕೃಷಿ ವ್ಯವಸಾಯವನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಿ ಒಂದಕ್ಕೆ ಇಟ್ಟುದರಿಂದ; ಸ್ಪರ್ಧಿಸುವ 
ನಂಗಡಗಳೊಳೆಗಿನ ಹೊ ಗ ee, ವಿರುದ್ಧ ವಾಶಿ ಯುದ 
ಗಳಿಗಾಗಿ ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯು ಬಹಳ ವ್ಯಯಮಾಡಬೇಕಾಗಿರುವುದರಿಂದ ; 
ದೈಹಿಕ ಶ್ರಮವನ್ನು ಮಾನಸಿಕ ಶ್ರಮದಿಂದ ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಿ ಕೋಧನೆಗಳಿಗೆ 
ಅವಕಾಶ ಕೊಡದಿರುವುದರಿಂದ; ವರ್ಗಸಮರಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನವಶಕ್ತಿಯು 
ಯವಾಗುವುದರಿಂದ ; ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಕೆಳಗೆ ಲಕ್ಷಗಟ್ಟಲೆ ಜನ ನಿರು 

ದ್ಯೋಗಿಗಳಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಈಗಿನ ಉತ್ಪಾದಕ ಶಕ್ತಿಗಳು ಬಹಳ ಹಿಂದು 
ಳಿದಿವೆ. 

ಆದುದರಿಂದ ಕಾರಾನೆಗಳನ್ನೂ ಗಫಿಗಳನ್ನೂ ವಿದ್ಯುಚ್ಛಕ್ತಿಯ 
ಸಂಗ್ರಹವನ್ನೂ ರೈಲ್ವೆ ಯನ್ನೂ, ವ್ಯ ವಸಾಯವನ್ನೂ ಮಾನು ಡು 
ದನ್ನೂ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಉತ್ಪಾದನನನ್ನೂ ಸಾಧ್ಯಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ, 
ಪುನರ್ಫಓಸಿ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕಷಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಲೇಬೇಕು. 

ಬ್ರಿಟಿನಿನಲ್ಲಿ ಉತ್ಸತ್ತಿಯಾಗುವುದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಮಾನವಾಗಿ ಹೆಂಚಿದರೂ 
ಕೂಲಿಕಾರರ ಜೀವನಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಾಗದು--ಇದು ಸಾಮ್ಯವಾದದ 
ವಿರೋಧಿಗಳು ಮುಂದಿರಿಸುವ ಮೊದಲ ವಾದ. ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಸರಿಯಾ 
ಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡ, ಮಾರ್ಕ್ಸನ ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಕಲ್ಪನೆಗೂ ಇದಕ್ಕೂ ಏನೇನೂ 
ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. ಸಾಮ್ಯವಾಧವು ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಮಟ್ಟವನ್ನು ಎಷ್ಟೆಷ್ಟೋ 
ಮೇಲಣ ಮಟ ಕ್ಕ ಒಯ್ಯುವುದೆಂದು ಮಾಕ್ಸ್‌ ೯ ಎಣಿಕೆ ಹಾಕಿದ್ದ. ಜ್‌ 
ಚಕ್ರ ವರ್ತಿಯ್‌ ರಷ್ಯ ಹಿಂದುಳಿದ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರವಾಗಿದ್ದು ದರಿಂದ 


೬೨ 


ಮಾತ್ರ, ೧೯೩೮ರಲ್ಲಿ ಸೋವಿಯೆಟ್‌ ಯೂನಿಯನಿನ ಉತ್ಪಾದನೆ ಯುದ್ಧ 
ಪೂರ್ವದ ಮಟ್ಟಕ್ಕಿಂತ ಎಂಟು ಪಾಲಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಿದ್ದಲ್ಲ. ಔದ್ಯೋಗೀಕರಣ 
ವಾಗಿರುವ ಬ್ರಿಟನಿನಲ್ಲೂ ಇನ್ನೆಷ್ಟೋ ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ಪತ್ತಿಯನ್ನು ಮಾಡ 
ಬಹುದು. 

ಉತ್ಪಾದನದ ಮಟ್ಟದ ಏರುವಿಕೆ ಮತ್ತು ಜನರ ಜೀವನ ಮಟ್ಟದ 
ಏರುವಿಕೆಯ ದೃಢ ಆಧಾರದಮೇಲೆಯೇ ಜನರ ಬೌದ್ಧಿಕ ಹಾಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃ 
ತಿಕ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಾಗುವುದು. 

ಆದರೆ ಈಯೆಲ್ಲ ಬೆಳವಣಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಉತ್ಪಾದನದಿಂದ ಮಾತ್ರ 
ಸಾಧ್ಯ. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಲಾಭ ಸಾಧ್ಯವಿದ್ದಾಗ 
ಮಾತ್ರ , ಹೊಸ ಕಾರ್ಪಾನೆಗಳು ಕಟ್ಟಲ್ಪಡುವುವು; ಯಾವುದಾದರೊಂದು 
ವಸ್ತು ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ತಯಾರಿಸಲ್ಪಡುವುದು. ಹೆಚ್ಚಿನ ಲಾಭ 
ವೆಂದರೆ ಆ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ವಸ್ತು ಬಹಳ ಜನರಿಗೆ ಬೇಕಾಗಿದೆ ಎಂದು ಅರ್ಥವಲ್ಲ. 
ಆ ವಸ್ತುವಿಗಾಗಿ ಬೇಡಿಕೆ ಶ್ರೀಮಂತವರ್ಗದ ಬಲು ಚಿಕ್ಕ ವಿಭಾಗದಿಂದ 
ಬಂದಿರಬಹುದು. ಅಥವಾ ಯಾವುದೋ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಿಂಂದಾಗಿ 
ಆ ವಸ್ತುವಿನ ಬೆಲೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿಕಬಹುದು. ಲಾಭವೊಂದೇ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿ 
ರುವಾಗ ಉತ್ಪಾದನ ಹುಚ್ಛಾಬಟ್ಟೆ ಆಗುವುದು. ಫಲಿತಾಂಶವೆಂದಕೆ 
ಒಂದೆಡೆ ಅತಿ ಉತ್ಪಾದನೆ, ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಕಡಿಮೆ ಉತ್ಪಾದನೆ. 

ಉತ್ಸಾದನವು ಲಾಭಕ್ಕಲ್ಲ, ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ. ಎಂದಿರುವ ಸಾ 
ವಾದಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಉತ್ಪಾದನೆಗಾಗಿ ಒಂದು ಯೋಜನೆ ತಯಾರಿಸುವುದು 
ಸಾಧ್ಯ. ಮುಖ್ಯ ಉದ್ಯಮಗಳೆಲ್ಲ ಸಮಾಜದ ಸೊತ್ತಾದಾಗ, ಉಳಿದುವೆಲ್ಲ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ನಿಯಂತ್ರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಾಗ, ಉತ್ಪಾದನೆಗಾಗಿ ಒಂದು ಯೋಜನೆ 
ತಯಾರಿಸಬಹುದು; ಪ್ರತಿ ವರ್ಷ ಕಳೆದಂತೆ ಆ ಯೋಜನೆ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು 
ಸರಿಯಾಗುತ್ತಾ ಹೋಗುವುದು. 

ಸಾಮ್ಯವಾದವೆಂದರೆ. -ಉತ್ಪಾದನದ- ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಸಮಾಜದ 
ಸ್ವಾಧೀನಕ್ಕೆ ತರುವುದು, ಉತ್ಪಾದಕ ಶಕ್ತಿಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಹೆಚ್ಚುವುದು, ವ್ಯವ 
ಸ್ಥಿತ ಉತ್ಪಾದನೆ, ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಚಿತ್ರಿಸಿದ. ಉತ್ಸಾದನದ ಸಾಧನಗಳು 


ಹೆಚ್ಚುತ್ತಹೋದರೂ ಕೂಡಾ ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಕೆಳಗೆ ಅತಿ ಉತ್ಪಾದನೆ 


೬೩. 


ಯಾಕೆ ಆಗುಪುದಿಲ್ಲವೆಂಬ ರಹಸ್ಯ, ಉತ್ಪಾದನದ ಯೋಜನೆಯ ಗುಣದಲ್ಲಿ 
ಅಡಕವಾಗಿದೆ. 

ಉತ್ಸಾದನದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಯೋಜನೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡು ಭಾಗಗಳಿವೆ: 
ಕಟ್ಟಡ, ಯಂತ್ರ, ಕಚ್ಚಾ ಮಾಲುಗಳಂತಹ ಉತ್ಸಾದನ ಸಾಧನಗಳನ್ನು 
ತಯಾರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದು ಯೋಜನೆ; ಅಹಾರ- ಬಟ್ಟೆ, ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ 
ಆರೋಗ್ಯ ವಿನೋದ ಪಂದ್ಯಾಟ ಹಾಗೂ ಆಡಳಿತಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯವಿರುವ 
ಸಾಮಗ್ರಿಗಳು ಇವುಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆಗಾಗಿ ಒಂದು ಯೋಜನೆ. ರಕ್ಷಣಾ 
ಸೇನೆಗಳು ಅವಶ್ಯವಿರುವಷ್ಟು ಕಾಲ ಅವುಗಳ ಪೂರಕೈಕೆಯನ್ನೂ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕು. 

ಅತಿ ಉತ್ಪಾದನೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ--ಯಾಕೆಂದರ್ಕ, ಉತ್ಪತ್ತಿಯಾದ 
ಉಪಯೋಗದ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಜನರೊಳಗೆ ಹಂಚಲ್ಪಡುವುವು.  ಅಂದಕೆ 
ಕೂಲಿ-ಭತ್ಯಗಳ ಮೊತ್ತ ಆ ವಸ್ತುಗಳ ಒಟ್ಟು ಬೆಲೆಯಷ್ಟೇ ಇರುವುದು. 
ಯೋಜನೆಯಲ್ಲೇನೋ ಸ್ಪಲ್ಪ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾಗಬಹುದು ಒಂದು 
ವರ್ಷದಲ್ಲಿ ಜನರಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಿರುವುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು; ಸೈಕಲುಗಳು ತಯಾ 
ರಾಗಬಹುದು; ಚಪ್ಪಲಿ: ಎಕ್ಕಡಗಳು ಕಡಿಮೆ ಬೀಳಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಅಂಥ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮುಂದಿನ ಯೋಜನೆಯಲ್ಲಿ ಸರಿಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಉಪಯೋಗದ ವಸ್ತುಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಉತ್ಪಾದನೆ 
ಹೆಚ್ಚಿದಂತೆ ವ್ಯವಸ್ಥಿ ತ ವಿತರಣವೂ ಹೆಚ್ಚುವುದು. 

ಆದರೆ ವಸ್ತುಗಳನ್ನೇ ಜನರೊಳಗೆ ಹಂಚುವುದಿಲ್ಲ. ಕೂಲಿ- ಭತ್ತೆ 
ಗಳ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಹಣ ಹಂಚಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಉಪಯೋಗದ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ 
ಖಂಡಿತ ಕ್ರಯನೆಂದಾದಮೇಲೆ, ಅವುಗಳ ಒಟ್ಟು ಕ್ರಯೆದಷ್ಟೇ ಕೂಲಿಭತ್ಯ 
ಗಳನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು. * ಉತ್ಪಾದನ? ಮತ್ತು " ಉಪಯೋಗ ದಲ್ಲಿ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಇಲ್ಲ. ಬೇಕಾದ್ದೆಲ್ಲವೂ ಜನರಿಗೆ ಸಿಗುತ್ತವೆ. ಹೆಚ್ಚಿದ 
ಉತ್ಪಾದನನೆಂದರೆ ಸಿಗುವ ವಸ್ತುಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಹೆಚ್ಚುವುದು; ಜನ ಕೊಂಡು 
ಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಮಾಣವೂ ಹೆಚ್ಚುವುದು. 

ಸಾನ್ಯುವಾದಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ "ಕ್ರಯ? ಎಂಬುದು ಇರುವುದನ್ನು 
ಕಂಡು ಎಷ್ಟೋ ಬಾರಿ ತಪ್ಪು ಕಿಳಿಯುವವರಿದ್ದಾರೆ. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ 
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ಪದ್ದತಿಯಲ್ಲಿ ಕ್ರಯದ ಏರಿಳಿತ್ತ ಪೂರೈಕೆ ಮತ್ತು ಬೇಡಿಕೆಯೊಳಗಿನೆ 
೩೫ 


ಸಂಬಂಭೆವನ್ನು ತೋರಿಸುವುದು. ಕ್ರಯ ಹೆಚ್ಚಿದರೆ ಸ ಕೆ ಬಲು ಕಡಿಮೆ 
ಎಂದರ್ಥ; ಕ್ರಯ ಇಳಿದರೆ ಪೂರೈಕೆ ಜಾಸ್ತಿಯಾಗಿದೆ, ಅದನ್ನು ಕಡಿಮೆ 
ಮಾಡಬೇಕು, ಎಂದರ್ಧ.  ಉತ್ಪಾದನವನ್ನು ಸಮತೂಕದಲ್ಲಿಡುವುದಾ 
(ಕ್ರಯ? ದ ಕೆಲಸ. ಆದರೆ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕ್ರಯ ಉಪೆ 
ಯೋಗವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಸಮತೂಕದಲ್ಲಿಡುವುದು. ಉತ್ಪಾದನ, ಕ್ರಮದಂತೆ 
ನಡೆಯುವುದು; ಉತ್ಸಾದನವಾಗಿರುವುದು ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಡಬೇಕೆಂದೇ 
ಕ್ರಯವನ್ನು ಗೊತ್ತುಮಾಡಲಾಗುವುದು [ 

ಉತ್ಪತ್ತಿಯಾದ ಉಪಯೋಗದ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಜನರೊಃಗೆ ಹೇಗೆ 
ಹೆಂಚಲ್ಪಡುತ್ತವೆ? ಉತ್ಸಾದನೆಯಾದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನೇ ಸಮವಾಗಿ ಹಂಚಿ 
ಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಯೋಚಿಸಿದ್ದನೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದು ತಪ್ಪು. 
ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಯಾಕ ಭಾನಿಸಿದ್ದಿರಕೂಡದು? ಯಾಕೆಂದರೆ ಸಂವ್ಯುವಾದಿ 
ಸಮಾಜ ಪೂರ್ಣ ಹೊಸತಾಗಿ ಕಟ್ಟಿಲ್ಪಟ್ಟಲ್ಲ; ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯಿಂದೆ 
ಪಾರಂಪರ್ಯವಾಗಿ ಬಂದಿರುವ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆಯೇ ಅದು ರಚಿಸಲ್ಪ 
ಟ್ರದೆ. ಸರಿಯಾಗಿ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳಿ ಎನ್ನುವುದರಿಂದ ಸರಾಸರಿಗಿಂತ ಮೇಲಿನ 
ಜೀವನ ಮಟ್ಟ ವಿರುವವರನ್ನೆ ಲ್ಲ ದಂಡಿಸಿದ ಹಾಗಾಗುತ್ತದೆ. ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ನ ಕೂಲಿಗಾರನಿಗಿಂತ ನುರಿತ ಕೂಲಿ 
ಗಾರನ ದುಡಿತವೇ ಮುಖ್ಯ. ಭಂಡವಳವು ಉಳಿಸಿಹೋಗಿರುವ ಅಸೆಮ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆ ಬೇಕೆನ್ನುವುದು ನ್ಯಾಯವಲ್ಲ; ಅನ್ಯಾಯ. 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಈ ಬಗ್ಗೆ ಬಲು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಒರೆದ: 4 ಹಕ್ಕುಗಳು ಸಮಾನವಾಗಿ 
ರುವುದರ ಬದಲು ಅಸಮಾನವಾಗಿರಬೇಕು....ಸಮಾಜದ ಆರ್ಥಿಕ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಗಿಂತ್ತ ಅದನ್ನು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿರುವ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಿಂತ 
ಮೇಲಾಗಿ ನ್ಯಾಯ ಎದ್ದು ನಂವುದು.? ಹ 

ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಿಂದ ಇದೀಗ ಹೊರಬಂದಿರುವ ಜನರು 
ನಿಜಕ್ಕೂ ಸಮಾನರಾಗಿರುವುದಿಜ; ಸಮಾಜವು ಅನ್ಯಾಯ ಮಾಡಬಾರದು 
ಎಂದಿದ್ದರೆ ಆ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ವಿಭಿನ್ನವಾಗಿಯೇ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. 
ಅವರು ಸಮಾಜದ ಸೇವೆ ಮಾಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಇದು ಅವಶ್ಯ. ಆದುದರಿಂದ 
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“ ದುಡಿಯದವನು ತಿನ್ನುವುದೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಸಿ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಚ್ಚು 
ಉಪಯೋಗದ *್‌'ಲನಸ ಮಾಡುವ ಮನುಷ್ಯ ಉತ್ತಮ ಜೀವನ ಮಟ್ಟ 
ವನ್ನೂ ಗಳಿಸುಕ-್ಮವಿ. ತನ್ನೆ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಂತೆ ಪ್ರತಿ ಯೊಬ್ಬ ನಿಂದ, 
ತನ್ನ ದುಡಿತಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಂತೆ ಪ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಿಗೆ ಈ ರತ್ತದೆ ಮೇಲೆ ಜಾ 
ಗಳ್ಳೆ ಒಗಬಲ್ಲ” Ae ವಸ್ತುಗಳ ನಿತರಣೆಯಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅದರೆ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜ ಅದೇ ಮಟ್ಟಿದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರತಿ ವರ್ಷ ಉತ್ಪಾದನ ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. ಅದೇ ಹೊತ್ತಿಗೆ ತಾಂತ್ರಿಕ 
ಜಾಣ್ಮೆ ಯೂ ಜನರ ಸಾಂಸ್ಕೃೃ ತಿಕ RS ಪ್ರಗತಿಹೊಂದುತ್ತವೆ. 
ಮಜೂರಿಯಲ್ಲಿರುವ ಅಸಮತೆ ಪ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನನ್ನೂ ತನ್ನ ವಿದ್ಯೆ -ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿ ಸಲು ಪ್ರೇಕೇಷಿಸುತ್ತದೆ. ಹೆಚ್ಚಿದ "ಜಾನೆ ಯೇದರೆ ಹೆಚ್ಚು 
ಉತ್ಪಾದನೆ -ಹೆಚ್ಚು ಸಾಮಗ್ರಿ ಗಳು- ಹೆಚ್ಚು ಆಜ 12 ಕ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ 
ಜೀವನ ಮಟ್ಟವೂ ಏರುವುಮ ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ನಯ 
ಲ್ಲಾದರೆ ಅಸಮತೆ ಎಂಬುದು ಕೆಲವೇ ಮಂದಿಯ ಸಂಪತ್ತನ್ನೂ ಬಹು 
ಮಂದಿಯ ಐಶ್ವರ್ಯವನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚೆ ಸುವ ಉಪಾಯ ಸಾಧನ. ಸಾಮ್ಯವಾದಿ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ತಳು: ಈ ಉಪಾಯ ಸಾಧನದಿಂದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಮಟ್ಟವನ್ನು ಮೇಲಕ್ಕೆ ತ್ತುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಭಾವೀ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಈ ಅನಮತೆ ಸದಾಕಾಲ ಇರುವುದೆಂದು 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಭಾವಿ ುಸಿದನೆ? ಇಲ್ಲ: ಸಮಾಜಕ್ಕಾ ಗಿ ಅವರು ಮಾಡಿದ ಸೇವೆಗೆ 
ತಕ್ಕಷ್ಟು ಪ್ರತಿಫಲ ಜನರಿಗೆ ಕೊಡುವ ಅಗತ್ಯಃ ನಿಲ್ಲದೇ ಇರುವ ಒಂದು 
ಘಟ್ಟ ಬರುವುದೆಂದು ತವನು ತಿಳಿದಿದ್ದ. 
| ಉತ್ಪನ್ನನಾಮದನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ದ.ಡಿಮೆಗೆ ತಕ್ಕಷ್ಟು, ಇಲ್ಲವೆ 
bl CU ತತ್ವದ ಮೇಲೆ , ಹಂಚುವುದು... ಎನ್ನುವುದರ ಅರ್ಥ 
ವೇನು? ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನನ್ನೂ ತ್ಭ ಹ ಸ ನಡಿಸುವನ್ನು ಉತ್ಪನ್ನ ಅಲ್ಲಿ ಇ್ಯವೆಂದು 
ಅರ್ಥವಲ್ಲತ? ಚ ಇವಳಶಾಟ ಸಮಾಜದಲ್ಲೇ ಸವ 
ಒಂದು ಕುಟುಂಬವನನ್ನು ನೋರೋಣ: ಅಲ ಆಹಾರವನ್ನು ಹೆಂಚು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಕುಟುಂಬದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ತನಗೆ ಬೇಕಾದಷ್ಟು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳು 


ತ್ತಾನೆ. ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜವೂ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಬೇಕಾಗುವಷ್ಟು ಉತ್ಪತ್ತಿ 


ಜಃ 
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ಇರುವ ಉತ್ಪಾದನದ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ, ಯಾರಾದರೂ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳು 
ವುದನ್ನು ಅಳತೆಮಾಡುವ ಇಲ್ಲವೆ ನಿಯಂತ್ರಿಸುವ ಅವಶ್ಯತೆಯೇ ಇಲ್ಲ. 
ಆ ಘಟ್ಟವನ್ನು ತಲಪಿದಾಗ, " ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಿಂದ ಆನನ ಸಾಮರ್ಥ್ವದಷ್ಟು 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೆ ಅವನ ಅವಶ್ಯತೆ ಯಷ್ಟು? ಎಂಬ ತದ್ರದೆಯೀ ಉತ್ಪಾದನ- 
ವತರಣಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು. 

ಇಂಧ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಒದಗುವ ಮೈಲುಗಲ್ಲಿನಲ್ಲೇ ಸಮತಾವಾದ 
{Communism] ಮತ್ತು ಸಾಮ್ಯವಾದ5ocialismM] ಗಳೆ ಇಳೆ ಗನ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ಕಾಣುವುದು. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿರುವಂತೆ ಸಾ ಎಮ್ಯವಾದವೆಂಬುದು ಸಡಲ 
ಘಟ್ಟ. ಉತ್ಪಾದನದ 'ಸಾಧನಗಳೆಲ್ಲ ಜನರ ಅಧೀನದಲ್ಲರುವುವು. ಒಬ್ಬ 
ಮನುಷ್ಯ ಇನ್ನೊಬ್ಬನನ್ನು ಶೋಷಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ 
ತನಗೆ ಅವಶ್ಯವಿರುವಷ್ಟನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ 
ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಉತ್ಪಾದನದ ಮಟ್ಟ ಏರಿರುವುದಿಲ್ಲ. 

ಸಮತಾವಾದದ ಘಟ್ಟಿ ವೆಂ ದರೆ ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಅವಶ್ಯ ತೆಯ 
ಪೂರೈಕೆ ಯೊಂದೇ ಭ್ರ 115 ರವರ್ಗ ಅಧಿಕಾರ ವಹಿಸಿ ಸಾಮ್ಯ 
ವಾದದ ಕಡೆಗೆ ಬದಲಾವಣೆ ಮಾಡಲು ಆರಂಭಿಸಿದಂದಿನಿಂದ್ಕ ಜನರ 
ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಲ್ಲೂ ಒಂದು ಬದಲಾವಣೆ ಆರಂಭವಾಗುವುದು. ಭಂಡವಳ 
ಶಾಹಿಯ ಕೆಳಗೆ ಬಲು ದುರ್ಗಮವೆಂದು ಕಂಡಿದ್ದ ಅಡೆತಡೆಗಳೆಲ್ಲ ಬಲ 
ಹೀನವಾಗಿ ಮುರಿದು ಹೋಗುವುವು. ತಾಯ್ತ ಂಜೆಯರ ಸ್ತಾನ ಇಲ್ಲವೆ 
ಸಂಪಾದನೆಯ ಮಟ್ಟ ಏನೀ ಇರಲಿ, ಎಲ್ಲಾ ಮಕ್ಕಳಿಗೂ ಸಮಾನ ವಿದ್ಯೆ 
ಮತ್ತು ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ: ಸಮಾನ ಆಸ್ಪದ ದೊರಕುವುವು. “ ಜಾತಿ-ಮತ” 
ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆ ಇಲ್ಲವಾಗುವುದು. ಮಕ್ಕಳು, ಕೈಗಳನ್ನು 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಮೆದುಳನ್ನೂ ಉಪಯೋಗಿಸಲು ಆರಂಭಿಸುವುವು. ಈ ದೈಹಿಕ 
ಹಾಗೂ ಮಾನಸಿಕ ಕೆಲಸದ ಸಮಾನತೆ ಎಲ್ಲಾ ಜನರಲ್ಲೂ ಹಬ್ಬು ವುದು. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನೂ ಆ ಜತ ನಾಗುವನು. ಬುದ್ದಿ ನಂತವರ್ಗದನರು 
ಸೈಹಿಕ ಶ್ರ ಶ ಚಿಂ ಸ್ರತ ್ಯೇಕವಾಗಿದ್ದು ತಾನು ಬೇರೆಯೇ ಎನ್ನುವುದಿಲ್ಲ. 

ಗರು ಕೂ ಸಮಾಜ ಜೀವನದ ಪ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ಷೇತ್ರ 
ದಲ್ಲೂ ದುಡಿಯಲು ಅಸಮರ್ಥರೆಂದೂ ಯಾರೂ ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರ 
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ದುಡಿಮೆಯನ್ನು ಸುಲಭಗೊಳಿಸಲು ವಿಶಿಷ್ಟ ಸೌಕರ್ಯಗಳ ಏರ್ಪಾಡಾಗು 
ವುದು. ಕಾರ್ಪಾನೆಗಳಲ್ಲೇ ತೊಟ್ಟಿ ಉುಗಳೂ ಇರುವುವು. ಮತ್ತಿತರ ಇಂಥ 
ಸೌಕರ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ ತಾಯಂದಿರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸಿಗುವುದು. 
ಸಾಂಘಿಕ ಅಡುಗೆ ಮನೆ, ಒಗೆಯುವ ಏರ್ಪಾಡು ಹಾಗೂ ಫಲಾಹಾರ 
ಮಂದಿರಗಳಿಂದಾಗಿ ಹೆಂಗಸಿನ ಮನೆಗೆಲಸ ಕಡಿಮೆಯಾಗುವುದು. ಹೆಂಗ 
ಸರು ದುಡಿಯಲೇಬೇಕೆಂಬ ಒತ್ತಾಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಒದಗಿಸಲ್ಪಡುವ 
ಸೌಕರ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ ಅವರ ದುಡಿತ ಸುಲಭವಾಗುವುದು. 

ರಾಷ್ಟ್ರದೊಳಗೇ ಇರುವ ಗುಂಪು ಗುಂಪ್ರಗಳ ನಡುವಿನ ಅಡೆ- ತಡಿ 
ಮುರಿಯಲ್ಪಡುವುದು. ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮರ್ದಿಸಲ್ಪಡುವ 
ಜನಾಂಗಗಳಿಲ್ಲ. ಮೈಬಣ್ಣ ಇಲ್ಲವೆ ಜನಾಂಗ ಭಿನ್ನತೆಯೆಂದಾಗಿ ಯಾರನ್ನೂ 
ಮೇಲು ಕೀಳೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಪಂಗ 
ಡಕ್ಳೂ ತನ್ನ ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಲು ಹಾಗೂ ಕಲೆ ಸಾಹಿತ್ಯಗಳ 


ಹಾ ೪೦ 
ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಲು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ ಸಿಗುವುದು. 


ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವೆಂದರೆ ಐದು ನರ್ಷಗಳಿಗೊಮೆ 
ಆರಿಸಿ ನ್ಯಾಯ ನಿಧಾಯಕ ಸಭೆಗೆ ಕಳುಶಿಸುವು 
ನೆಯಲ್ಲಿ, ತಮ್ಮ ವಸತಿಯ ವಿಭಾಗದಲ್ಲಿ ಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ಪುರುಷರೂ ಸ್ತ್ರೀಯರೂ ತಮ್ಮೆ ಲ್ಲರ ಜೀವನವನ್ನು ಹಾಗೂ ದೇಶದ 
ಭವಿಷ್ಯತ್ತನ್ನು ರೂಪಿಸುವರು. ಬೇರೆಲ್ಲಿ ಇರುವುದಕ್ಷಿಂತಲೂ ಇದು ಹೆಚ್ಚಿನ 
ನಿಜವಾದ ಪೂರ್ಣ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ. 

ನಗರ ಹಳ್ಳಿ ಗಳೊಳಗಿನ ವ್ಯತ್ವಾಸವೂ ಸಿರ್ನಾಮವಾಗುವುದು. 
ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿರುವ ಕೂಲಿಕಾರರು ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಲು ಕಲಿತು 
ನಗರದ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಬರುವರು. ಹಿಂದೆ ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಸಿಗು 
ತ್ತಿದ್ದ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸದ ಹಾಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸೌಕರ್ಯಗಳು ಈಗ ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲೂ 
ಸಿಗುವುವು. ಸಾಮ್ಯವಾದ ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಅವಶ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುತ್ತದೆ. 
ಈ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಸ್ತ್ರೀಪುರುಷರ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಲ್ಲೂ ದೊಡ್ಡ ಬದಲಾ 
ವಣೆಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಅವರು “ಪರಿಪೂರ್ಣ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ, ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ಶಿಕ್ಷಣವಿರುವ, ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಮಾಡಲು ಸಮರ್ಧೆರಾದ” ಮನುಷ್ಯರಾಗುವರು. 


೬೮ 


ಎಲ್ಲದಕ್ಟಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ, ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯು ಬೆಳೆಸಿದ್ದ 
ಸ್ವಾರ್ಥದ, ವೈಯಕ್ತಿಕ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವು ಹೋಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕ. ಸಮಾ' 
ಜದ ಬಗ್ಗೆ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಇರುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಬರುವುದು. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ಹೇಳಿರುವಂತೆ, " ದುಡಿತ ಜೀವನಕ್ಕೊಂದು ಸಾಧನವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಜೀವನದ 
ಮೊದಲ ಅವಶ್ಯತೆಯೇ ” ಆಗುವುದು. ಸಮಾಜದ ಆ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಸಮತಾ 
ವಾದಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ದುಡಿಯಲು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ ಇಲ್ಲವೆ ಪ್ರೇರಣೆ ಇರುವು 
ದಿಲ್ಲ; ಆಗಿನೆಸ್ತ್ರೀ ಪ್ರರುಪರಿಗೆ ಸಮಾಜದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಾಗಿ ದುಡಿ 
ಯುವುದರ ಹೊರತು ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವಿರುವುದಿಲ್ಲ 

ಇದು ಬರೇ ಕನಸೆ? ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದದ ಭೌತಿತವಾದಿ ತಳಹೆದಿ 
ಯನ್ನು ತಿಳಿಯದವರು ಇದು ಕನಸೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಸದಾ ಕಾಲ 
ಬದಲದೇ ಇರುವ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಗುಣಪ್ರಕಾರಗಳಾಗಲೀ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವಾಗಲೀ 
ಮಾನವ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಇಲ್ಲ. ಪುರಾತನದ ಕಾಡು ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ ತಮ್ಮ 
ಜಾತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಜವಾಬ್ಬಾರಿಕೆ ಇತ್ತು. ಅನಂತರದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ವರ್ಗ 
ವಿಭಾಗಗಳಾದ ಮೇಲೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಕೆಯ ಭಾವನೆ ಮುರಿ 
ಯಿತು; ಆದರೆ ವರ್ಗ ಜವಾಬ್ದಾರಿಕೆಯ ಭಾವನೆ ಕಂಡು ಬಂತು. ಭಂಡ 
ವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಕೆ ಲವಲೇಶವೂ ಇಲ್ಲ 
ದಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಪದ್ಮತಿಯಿಂದಾಗಿ “ ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಳ್ಯ ತಾನು” ಎನ್ನುವುದು 
ಜೀವನದ ಪ್ರಧಾನ ತತ್ವವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಆದರೆ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ ಕೂಲಿಕಾರರೊಳಗೆ 
“ ಸೌಹಾರ್ದ? ಎಂಬುದಿದೆ. ಅವರ ವ್ರಾಪಂಚಿಕ ಸ್ಲಿತಿಗತಿಗಳ ದುಡಿತದ 
ಏಕರೀತಿಯಿಂದಾಗಿ ಆ ಭಾವನೆ ತಾನಾಗಿಯೇ ಹುಟ್ಟತು. ಯಾವ ಸಾಮಾ 
ಜಿಕ ಇಲ್ಲವೆ ಸಾಮೂಹಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಕೆಯಣ ಇಲ್ಲದ "ವ್ಯಕ್ತಿ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ'ದ 
ಮನುಸ್ಯನೆಂದರೆ ಭಂಡವಳಗಾರ. ಅವನ ಸುತ್ತೂ ಅದೇ ಜಾತಿಯ ಬೇರೆ 
ಕೆಲವರು ಇರುತ್ತಾರೆ. ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಕೊಂದು ತಾವು ಉಳಿಯಲು 
ಯತ್ನಿಸುವುದೇ ಅವರ ಕೆಲಸ ಈ ಮರ್ದಕವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಸೌಹಾರ್ದದ 
ಬದಲು ಸ್ಪರ್ಧೆಯನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಈ ಜಾಡ್ಯ ಕೂಲಿಗಾರವರ್ಗಕ್ಕೂ 
ಅಂಟುವುದು ಅಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಕೂಲಿಗಾರರಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಿಭಾಗವನ್ನು ಭಂಡ 


೬೯ 


ವಳಗಾರರು ತಮ್ಮ ಪ್ರೀತಿಪಾತ್ರರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಯಾವನೇ ವರ್ಗದ ಮೂಲ ತಳಹದಿ, ಇಲ್ಲವೆ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ, 
ಆಯಾ ವರ್ಗದ ಜೀವನದ ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಸ್ಥ ತಿಗತಿ ಹಾಗೂ ಜೀವರ ನಿರ್ವ 
ಹಣದ hid ರದ. 

ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಸ್ಲಿತಿಗತಿಗಳನ್ನೂ ಜೀವನ ನಿರ್ವಹಣದ ಕ್ರಮವನ್ನೂ 
ಭತ ಸಕದ ಜನರ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನು ಬದಲಿಸಬಹು 
ದೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಯಿತು. ಸೋವಿಯೆಟ್‌ ಯೂನಿಯವಿನ ಕೃಷಿಕ 
ವರ್ಗದ ದೃಪ್ಟಿಕೋನದಲ್ಲಾಗಿರುವ ಬದಲಾವಣೆಗಿಂತ ಉತ್ತಮ ಉದಾ 
ಹೆರಣೆಯಿಲ್ಲ. ಜಾರ್‌ ಚಕ್ರವರ್ತಿಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದ ಕೃಷಿಕ, ವೈಯಕ್ತಿಕ 

ಸ್ವಾರ್ಥಿಯೆಂದು ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಿದ್ದಾರೆ. ಕ್ರಾ ತಿಯನ್ನು ಟೀಕಿಸುತ್ತಿದ್ದ 

ವರು, ಕೃಷಿಕನನ್ನು ಸಾಮ್ಯವಾದಿಯಾಗಿ ಹುಕುಂ ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ 
ಕೃಷಿಕವರ್ಗವೇ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಮುರಿಯುವುದುಎನ್ನುತ್ತಿ ದ್ದರು, ಆದರೆ 
ಕೃಷಿಕರು ಸಾಮ್ಯವಾದವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡದ್ದು ಮಾನಸಿಕ “*ರಿವರ್ತನೆ 
ಯಿಂಂದಲೂ ಅಲ್ಲ; ಒತ್ತಾಯದಿಂದಲೂ ಅಲ್ಲ. ಒಂದು ಮಾದರಿ ಹೊಲ, 
ಹತ್ತಿರದಲ್ಲೇ ಟ್ರಾಕ್ಟರ್‌ [ಹೊಲಯಂತ್ರ] ಸ್ರೇಶನು, ಸಾಮೂಹಿಕ ವಿಧಾನ 
ಗಳಿಂದಾಗುವ 11 ಮ ಬೆಳ ಇಷ್ಟನ್ನೂ eS ಯೋಗಿಕವಾಗಿ ನೋಡಿದ 
ಮೇಲೆ ಸಾಮ್ಯವಾದದ ೩ ಬಗ್ಗೆ ಚ he ರ ಅಭಪ್ರಾ ಯ ಪಡುವರೆಂಒರಿ 
ದನ್ನು ಮಾಕ್ಸ್‌ ನವಾದಿಗಳ್ಳೊದ ಟೀಕಾಕಾರರು ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. 

ಯಾವ "ೇಶದಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ, ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಉ ತ್ಪಾದನೆಯೂ ವಿತರ 
ಇವೂ ದೃಢ ಆಧಾರವಾದಾಗ, ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಾಗಿ ದುಡಿ 
ಯುವುದರಿಂದಲೇ ನಿರ್ವಹಣವು ಸಾಧ್ಯವಾದಾಗ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ಬಾ 
ರಿಕೆ ತನ ಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಬೆಳೆಯುವುದು. ಸಾಮಾಜಿಕ ತತ್ವ ಸರಿಯೆಂದು 
ಆಗಲೂ ಜನರಿಗೆ ವಿನರಿಸಿ ಹೇಳಬೇಕಾದ ಅವಶ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ “ ಮಾನವ 
ಸ್ವಭಾವ”ದ ಹೆಟ್ಟು ಗುಣಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತು, ಅಸ್ಪಷ್ಟ ನೈತಿಕ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಮನಗಾಣಿಸಬೇಕಾದ್ದಿಲ್ಲ; ಪ್ರಯೋಗದಿಂದ, ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ, ಮಾನವ 
ಸ್ವಭಾವ ತಾನಾಗಿಯೇ ಬದಲಾಗುವುದು. 

ಈ ವರೆಗೆ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಇಲ್ಲವೆ ಸಮತಾವಾದಿ ಸಮಾಜವು ಲೋಕ 


೭0 


ದಲ್ಲೆ ಲ್ಲಸ್ಟಾ ಸಿತವಾಗುವ ವಿಚಾರ ನಾವು ಮಾತಾಡಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸಾವಕ್ಕಿ 
ವಾದಿ ಸಮಾಜದಿಂದಾಗಿ ಮುಂಡೆ ಯುದ್ದಗಳೇ ಇರಲಾರವೆಂದು ಮಾಕ್ಸ್‌ 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಪ್ರತಿ ದೇಶದಲ್ಲೂ, ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ತಳಹದಿಯ ಕ 
ಉತ್ಸಾ ದನ ಮತ್ತು ವಿತರಣವಾದರೆ, ಇತರ ದೇಶಗಳನ್ನು ಗೆಲ್ಲಬೇಕೆಂಬ 
ಇಚೆ ಕೆ ಜನ ನಿಭಾಗ ಯಾವ ದೇಶದಲ್ಲೂ ಇರಲಾರದು. ಮುಂದು 
ವರಿದ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ರಾಷ್ಟ್ರ ಶಕ್ತಿಪ್ರಯೋಗಿಸಿ, ಹಿಂದುಳಿದ 
ರಾಷ್ಟ್ರವನ್ನು ಬ್ಬಬಹುವೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಪದ್ಧತಿ 
ಯನ್ನು ಹಿಂದುಳಿದ, ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ ವಿಸ್ತರಿಸಿದರೆ ಮುಂದುವರಿದ ಸಾಮ್ಯ 
ವಾದಿ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಜೀವನ ಮಟ್ಟಿ ಇಳಿಯಬೇಕಾಗುವುದು. ಪ್ರನಃ ಇದು... 
ನೀತಿಯ ಮಾತಲ್ಲ. ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ನಮಾಜಗಳು ಯುದ್ಧ ಕೂಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಅವುಗಳಾಗಲೀ ಅಧವಾ ಅಲ್ಲಿರುವ ಬೇರೆ ಯಾವ ಪಂಗಡಗಳಾ 
ಗಲೀ ಯುದ್ದದಿಂದ ಲಾಭ ಪಡೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. 

ಅದೇ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಯಾವುದಾದರೂ ಹಿಂದುಳಿದಿರುವ ರಾಷ್ಟ್ರವನ್ನು 
ಹಾಗೆಯೇ ಇರಿಸಬೇಕಂದು ಯಾವ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ರಾಷ್ಟ್ರವೂ ಇಚ್ಛಿ ನವು 
ದಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ, ಉದ್ಯಮದ್ಲ್ಲೂ ಸಾಂಸ್ಕ್ರೃತಿಕ ಮಟ್ಟಿ ದಲ್ಲೂ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ರಾಷ್ಟ್ರ ಬೆಳೆದಷ್ಟೂ, ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ರಾಸ್ತ್ರ ಗಳಿಗೆ 
ಅದರಿಂದ ಒಳ್ಳೆ ಯದೇ; ಲೋಕದಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಜೀವನ ಸ ನ ಚಿಷ 
ಜೀವನ ಸಾರವತ್ತಾಗುವುದು. ಆದುದರಿಂದ ಮುಂದುವರಿದ ಬು 
ಕರಣವಿರುವ ಜಾ ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು, Rye ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು ಬೆಳೆ 
ಯಲು ನೆರವಾಗುವುವು : ಅವು ಬಂದುಳಿಯಂ ವಂತೆಯೇ ಮಾಡೇ ಲು ಯತ್ತಿ 
ಸುವುದಿಲ್ಲ; ಶೋಷಿಸುವುದಂತೂ ಇವೇ ಇಲ್ಲ. 

ಅಂಥ ಜಾಗೃತಿಕ ಬು ಇ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ಎಷ್ಟರ 
ಮಟ್ಟಗೆ ಪ್ರ ಪ್ರಗತಿ ಹೊಂದಃ ಬಲ್ಲನೆಂಬುದು ಊಹೆಗೂ ನಿಲುಕದ ವಿಷಯ, 

ಚಿಷ ಪ್ರಗತಿ ಯಾವ ಗುರಿಯತ್ತ? ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಆ ಬಗ್ಗೆ ಭವಿಷ್ಯ 
ಹೇಳಲಿಲ್ಲ. `ಾಸ್ತ್ರೀಯವಾದ ಭವಿಷ್ಯತ್‌ಕಥನಕ್ಕೆ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗಳೂ ಏನೇನೂ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ hap ಹೇಳಬಹುದು: ಲೋಕದಲ್ಲೆ ಲ್ಲ 
ಸಮತಾವಾದದ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗುವುದರೊಡನೆ ಮಾನವನ, ಮಾನವನ 


ವಿ 


ಇತಿಹಾಸದ ವರ್ಗವಿಭಾಗ ವರ್ಗಸಮರಗಳ ದೀರ್ಫ್ಥ ಅಧ್ಯಾಯ ಮುಕ್ತಾ 
ಯವಾಗುವುದು. ಮತ್ತೆ ವರ್ಗವಿಭಾಗಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಮನುಷ ಬನ ಉತಾ ತೃದನೆ ಆ ತ್ಯಲ್ಪ ವಾಗಿದ್ದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ವರ್ಗವಿಭಾಗ 
RR, ಹೆಚ್ಚಿನ” ಉತ್ಪಾದಕ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಸಂತೋಧಿಸುವವರೂ 
ಸಿದ್ಧ ತೆಗೊಳಿಸುವವರೂ' ಹುಟ್ಟಿದರು. ವರ್ಗ ವಿಭಜನೆ ಈ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತ ಹೋಯಿತು. ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಕೆಳಗೆ ಉತ್ಪಾದನ ಒಂದೇ 
ಕಡೆ ಸಂಗ ಗ್ರಹವಾಗುವುದಕ್ಕೂ ತಾಂತ್ರಿಕ ನೈಪುಣ್ಯ ದ ಹೆಚ್ಚಿನ kai 
ಯಾಗುವುದಕ್ಕೂ ಸನ್ನು ಸಾಜಾ ಯುತು. 
ಸ್ಪೃತ ಉತ್ಪಾ ದಕ ಶಕ್ತಿ ಗಳಿದ್ದು ದಿನದಲ್ಲಿ ಬರೇ ಎರಡು ಗಂಟೆ ಮಾತ್ರ 
ಜೂ ಅವಶ್ಯವಾಗುವ ಮಟ ಕ್ಕೆ ತಲಪಿದಾಗ ವರ್ಗ ವಿಭಜನೆ 
ಮುಕ್ತಾಯವಾಗುವುದು, ಮುಕ್ತಾ ಯವಾಸಲೇ ಬೇಕು. ಆ ಸಂಧಿಯ ಅನಂ 
ತರ ಪ್ರಕ ೈತಿ ಯೊಡನೆ ಇರುವ ತನ್ನ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಮನುಷ್ಯ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 
ನ ವರ ಮಂತ್ರ ತಂತ್ರಗಳಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು 
ಗೆಲ್ಲುವುದು, ಸ್ವಾಭಾವಿಕ ದುರಂತಗಳನ್ನು ಪ್ರಾರ್ಥನೆಯಿಂದ ತಪ್ಪಿಸುವುದು, 
ಕತ್ತಲೆಯ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ಕುಂಟುತ್ತ ಸಾಗುವುದು-ಹೀಗೆ ಮಾಡದೆ, ಆತ್ಮ 
ವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ, ಪ್ರಕೃತಿಯ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸಿ, ಮುಂದೆ ಸಾಗುವವನೇ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಚಿತ್ರಿಸಿದ ಸಮತಾವಾದಿ ಸಮಾಜದ ಮಾನವ. 


ಪಿ 


ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಮಾಕರ್ಕ್ಯವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ 
ಮಾನವ ಜೀವಿಗಳನ್ನೂ ಆಜುದರಿಂದ ಮಾನವ ಸಮಾಜವನ್ನೂ 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ಒಂದಂಶವಾಗಿ ಮಾಕ್ಸ್‌ ೯ವಾದ ಭಾವಿಸುತ್ತದೆಂದು ಮೊದಲೇ 
ಹೇಳಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ RE ಮೂಲವನ್ನು ಲೋಕದ ಬೆಳವಣಿ 
ಗೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಜೀವನದ ಹಿಂದಿನ ರೂಪಗಳಿಂದ ಬದಲಾ 
ಗುತ್ತಾ ಮನುಷ್ಯ ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಬಂದ ಹಾಗೆ ವಿಕಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವಾಗಲೇ 
ವಿಚಾರವೂ ಬೋಧಪೂರ್ಣ ಕಾರ್ಯಚರಣೆಯೂ ಹುಟ್ಟಿ ದುವು. ಅಂದರೆ, 


೭.೨ 


ಬೋಧಪೂರ್ಣ ವಾಸ್ತವತೆಯಾದ ವಸ್ತು, ಬೋಧಪೂರ್ಣವಲ್ಲದ ವಾಸ್ತ 
ವತೆಯಾದ ಮನಸ್ಸಿಗಿಂತ ಮೊದಲೇ ಇತ್ತು. ಅಂದರೆ ಬಾಹ್ಯವಾಸ್ತವತೆ 
ಯಾದ ವಸ್ತು ಮನಸ್ಸಿಗಿಂತ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಇರುತ್ತದೆಂಬುದೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾ 
ಯಿಂತು. ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಈ ರೀತಿ ಕಾಣುವುದಕ್ಕೆ « ಭೌತಿಕಮಾದೆ”ವೆಂದು 
ಹೆಸರು. 

ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವೆಂದರೆ, ಬಾಹ್ಯ ಜಗತ್ತು ನಿಜ 
ವಲ್ಲ-ಮಾಯೆ, ಅದು ಇರುವುದು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅಧವಾ ಯಾವುದೋ ಅತಿ 
ಹಿರಿಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ, ಎನ್ನುವುದು; ಇದು ಕಲ್ಪ ನಾವಾದ. ಕಲ್ಪನಾ 
ವಾದದಲ್ಲಿ ಹಲ ರೂಪಗಳಿವೆ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಮಾನವೀಯವಿರಲಿ 
ದೈ ನಿಕವಿರಲಿ, ಮನಸ್ಸೇ ಮುಖ್ಯ. ವಾಸ್ತವತೆ, ಮತ್ತು ವಸ್ತು-ಅದಕ್ಕೇನಾ 
ದರೂ ವಾಸ್ತವತೆ ಇದ್ದರೆ. ಪ್ರಾಧಾನ್ಯದಲ್ಲಿ ಎರಡನೆಯದು. 

ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಹೇಳುವಂತೆ, ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳಿಗೆ “ ಭೌತಿಕವಾದಿ 
ಜಾಗತಿಕ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವು ಇದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ ಇರುವ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಒಂದು ಸರಳ 
ಸುಸ್ಪಷ್ಟ ನೋಟ.” ಬಾಹ್ಯ ಜಗತ್ತು ವಾಸ್ತವವಾದುದು. ನಮಗೆ ತಿಳಿ 
ದಿರಲಿ, ತಿಳಿಯದೇಇರಲಿ, ಅದು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಇದ್ದೇ ಇರುವುದು. ಮನ 
ಸ್ಸಿಗೆ ಅದರ ಮೇಲೆ ನಿಯಂತ್ರಣನಿಲ್ಲ. ಅದರ ಚಲನವೂ ಬೆಳವಣಿಗೆಯೂ 
ಸೆಲನಿಯಮಗಳಿಗೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತವೆ. ಆ ನಿಯಮಗಳನ್ನು 


KR 
ಕಂಡುಹಿಡಿದು ಉಪಯೋಗಿಸುವುದು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. 


ಬಾಹ್ಯವಾಸ್ತವತೆಯಾದ ವಸ್ತುನಿಗೆ-ಅದರಲ್ಲಿ ನಿಜಕ್ಕೂ ಏನಾದರೂ 
ವಾಸ್ತವತೆ ಇದ್ದರೂ. ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ ಎರಡನೆಯದೆಂದು ಕಲ್ಪನಾವಾದ ಹೇಳು 
ವುದರಿಂದ, ವಾಸ್ತವತೆ ಏನೆಂಬುದನ್ನು, ಲೋಕದ ಚಿತ್ರವಿಚಿತ್ರಗಳು ಹೇಗಿವೆ 
ಯೆಂಬುದನ್ನು ನಾವು ತಿಳಿಯಲಾರೆವೆಂದು ಕಲ್ಪನಾವಾದ ಹೇಳುತ್ತದೆ. 

ಭೌತಿಕವಾದ ಮತ್ತು ಕಲ್ಪನಾವಾದದ ಈ ಚರ್ಚೆಗೆ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ 
ಯಾಕೆ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು ಬರೇ ಊಹೆಯ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪಷ್ಟ ವಿಚಾರದ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲ. ಸರಿಯಾಗಿ ಪೃಥಕ್ಕರಣ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ ಅದು ಪ್ರಾಯೋ 


ಗಿ ಕ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಬಾಹ್ಯಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಮನುಷ್ಯ ಬರೇ 


೭೩. 


ನೋಡುತ್ತ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಬದಲಿಸುತ್ತಾನೆ, ಜತೆಯಲ್ಲಿ ತಾನೂ 
ಬದಲಾಗುತ್ತಾನೆ. 

ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಭೌತಿಕವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವೆಂದರೆ, ಮನುಷ್ಯರ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿರುವುದು, ಮನಸ್ಸು ತಿಳಿದಿರುವುದು, ಬಾಹ್ಯವಾಸ್ತವತೆ ಎಂದರ್ಥ. 
ಭಾವನೆಗಳೆಲ್ಲ ವಾಸ್ತವತೆಯ ಪ್ರತಿಬಿಂಬಗಳು, ಅವುಗಳ ಮೂಲವೆಲ್ಲ 
ಬಾಹ್ಯ ವಾಸ್ತವತೆಯಲ್ಲಿದೆ. ಹಾಗೆಂದೊಡನೆ ಎಲ್ಲಾ ವಿಚಾರಗಳು ಸತ್ಯ 
ವೆಂದೂ ವಾಸ್ತವತೆಯ ಪ್ರತಿಬಿಂಬಗಳೆಂದೂ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ವಾಸ್ತವ 
ತೆಯ ನಿಜವಾದ ಅನುಭವದಿಂದ ಅವುಗಳು ಶಪ್ಪೋ ಸರಿಯೋ ಎಂಬುದು 
ಗೊತ್ತಾಗುವುದು. 

ಇದಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ ಕಲ್ಪನಾವಾದಿ ಸದಾ ಕಾಲ ಸತ್ಯವಾಗಿರುವ ತತ್ವಗ 
ಳನ್ನು ನಂಬುತ್ತಾಕೆ: ವಾಸ್ತ "ತಿಗೆ ಅವನ್ನು ಸರಿಹೊಂದಿಸಲು ಯತ್ತಿ ಸುವು 
ದಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೊ ೦ದು ಈಗಿನ ಬಡ್‌ ES ಯುದ್ದಕ್ಕೆ ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ವಿರೋಧ. NS ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿ ತನ್ನ ಸುತ್ತಲಿನ ಲೋಕ 
ವನ್ನು ಪರಿಗಣಿಸುವುದೇ ಇಲ್ಲ; ವಾಸ್ತವವಾಗಿ, ನಿಜವಾದ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ, 
ಬರೇ ಆಸೆ-ಕಲ್ಪನೆಯಿಂಂದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸೋಲಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವೆಂದು 
ಗೊತ್ತಿದ್ದರೂ ೪ ಅದನ್ನು ಆತ ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ವಾಸ್ತವವಾಗಿ ದಿನನಿತ್ಯದ ಅನು 
ಭವದಲ್ಲಿ, ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸದೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಮತ್ತ ಷ್ಟು ರಕ್ತಿಯ 
ಉಪಯೋಗವಾಗಿ ಎರ ಕ್ರೌರ್ಯ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರವೆಂದು ಅತ ತಿಳಿಯು 
ವುದಿಲ್ಲ. 

ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ, ತನ್ನ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ 'ನ್ಲ ಲೋಕದ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ 
ಭೌತಿಕವಾದಿ ಗ್ರಹಿಕಯ ಮೇಲೆ” ರೂಪಿಸುತ್ತದೆ. ಆ ನೆಲೆಯಿಂದ 
ಮಾರ್ಕ್‌) ವಾದ “ಲೋಕವನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿ ಸುತ್ತದೆ. ಲೋಕವನ್ನು ನಡೆಸುವ 
ನಿಯಮಗಳ ನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು ಯತ್ರಿ ಸುತ್ತದೆ; ಮನುಷ್ಯನೂ ವಾಸ್ತ 
ವತೆಯ ರ ಮಾನನ ಸಮಾಜದ ಚಲನವಲನ 
ಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವಾದ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವುದಕ್ಕ್ಯೂ ಪ್ರ ಯತ್ನಿ 
ಸುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ಶೋಧನೆ-ತೀರ್ಮಾನಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನಿಜವಾದ ಅನುಭವದ 
ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ ಹಚ್ಚಿ ನೋಡುತ್ತದೆ. ನಿಜಸ್ಸಿತಿಗೆ ಸರಿಹೋಗದಿರುವುದನ್ನು 


೭೪ 


ಸರಿಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲವೆ ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿ 
ಕೋನ ಯಾವಾಗಲೂ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯವಾದುದು. ಯಾವನಾದರೊಬ್ಬ ಬುದ್ಧಿ 
ವಂತ ವಿಚಾರಿಯು ಕಂಡುಹಿಡಿದ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲ. ಇದರಿಂದಾಗಿ, ಲೋಕ 
ವನ್ನು ಭೌತಿಕವಾದಿಯಾಗಿ ಅದು ಕಾಣುವುದಷ್ಟೇ ವ | ದ್ವಂದ್ರಮಾನ' 
ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದಾದ ಕೆಲವು ಗುಣಗಳನ್ನು ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅದು ಕಾಣು 
ತ್ತದೆ. “ ದ್ವಂದ್ರಮಾನ ಭೌತಿಕವಾದ” ಎಂಬ ಪದಪ್ರಯೋಗ ಲೋಕದ 
ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ಗ್ರಹಿಕೆಯನ್ನು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಇದೊಂದು ಅರ್ಧ 
ವಾಗದೆ ವಿಚಿತ್ರ ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಇದೆ. ಆದರೆ ಅದು 
ಸರಿಯಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪುವಂಥ ಸಾಮಾನ್ಯ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ 
ಧ್ವಂದ್ವ ಮಾನ” ಎಂಬ ಪದವನ್ನು ವಿವರಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. 

ಮೊದಲಾಗಿ, ಮಾನನ ಸಮಾಜವನ್ನೂ ನೇರಿ, ಪ್ರಕೃತಿಯಾಗಲಿ 
ಲೋಕವಾಗಲಿ, ತೀರ ಪ್ರತೈ (ಕ ಸ್ವತಂತ್ರ ವಸ್ತುಗಳಿಂದ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟ ಲ್ಲ. 
ನೀರು ನೀರೇ. ಆದರೆ ಉನ್ನ ವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿ ನದರೆ ಅದು ಅನಿಯಾಗು ಡೆ. 
ಉಷ್ಣವನ್ನು ಕಡಿವೆ ವಾಡಿದಕೆ ಅದು ಮಂ ನಗಡ್ಡೆ ಯಾಗುತ್ತದೆ 
ಯಾವುದಕ್ಕೂ ps ಬದುಕು ಇಲ್ಲ. 

ಆದರೆ ಜನರು Ma. ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದರ ಮೇಲೊಂದರ 
ಅವಲಂಬನವಿರುವುದನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಸತ್ಯ ವಾಗಿರುವುದು ಇನ್ನೊ ಹ ಪರಿಸಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಸತ್ಯವಾಗಿ 
ದನ್ನು ಅವರು ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಭಾಷಣ ಸ್ವಾತಂ ಂತ್ರ.ದ ಬಗೆ ಆವರ 
ie ನವನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಸಾಮಾನ್ಯ ಜು ಬಾಣರ ಸನ್ಪಿತಂತೆ 

ದಿಂದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ತ್ವಕ್ರೆ ಸಹಾಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜದ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ 

ಅದು ನೆರವ ಇಗುವುದು. ಆದರೆ ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಪ್ರಚಾರಕ್ಕೆ-ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ 
- ವಿರೋಧದ ನಿಚಾರಕ್ಕ- -ಭಾಷಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಬೇಕು ಬಂದರೆ ಹೇಗೆ? 
ಅದರಿಂದ ಸಮಾಜದ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಅತಂಕವಾಗುತ್ತದೆ. 

ದ್ವೃಂದ್ವಮಾನ ರೀತಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ, ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ 
ಸ್ಥಿರವಲ್ಲ, ಪ್ರತಿಯೊಂದೂ ಚಲಿಸುತ್ತಾ ಬದಲಾಗುತ್ತಾ ಏಳುತ್ತಾ ಬೀಳುತ್ತಾ 
ಇದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಎಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಜ್ಞಾನವೂ ಪ 


ಮಾತನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತದೆ. ಭೂಮಿಯೇ ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಸಜೀವ 
ಜಂತುಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಂತೂ ಅದು ಇನ್ನಷ್ಟು ಸಷ ವಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ 


ಪ ಬ್‌ 
ವಾಸ್ತವತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಯಾವ ಫಾ ವಿಚಾರಣೆಯನ್ನು ನಡೆಸಬೇಕಾ 
ದರೂ ಈ ಬದಲಾ: ನಣೆಯನ್ನು ಫೆ ಮೊ ಗಡುವು D ಅಗತ್ಯ 


ವಾಸ್ತವತೆಯ ಈ ಗುಣವನ್ನು ಅಷ್ಟು ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತಿರುವುದೇಕೆ? 

ಪ್ರಯೋಗದಲ್ಲಿ ವಾಸ್ತ ವತೆಯ ಬಗೆ | ಜನರು ಆ ಗುಣವನ್ನು ಗಮನಿಸುವು 

ವಿಲ್ಲ ಮಾನವ ಸಮಾಜದ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಅದರಲ್ಲೂ ಸ್ತ್ರೀಪುರುಷರ ಬಗ್ಗೆ 

ಮೈೆಯಕಿ ಕವಾಗಿ, ಜನರು ಈ ಗುಣವನ್ನು ಕುರಿತು ಈ NE ಇಲ್ಲ. 

ಮಾನವ ಸಮಾಜದ ಲಂಭಕ್ಕುಗಿ ಉತ್ಪಾದನ ಮಾಡುವ ಗುಣ, ಸದಾ ಕಾಲ 

ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು ಹುಟ್ಟಿತು, ಬೆಳಯಂತು, ಈಗ ಇಳಿಯುತ್ತಿದೆ--ಎಂಬು 
ವ 


ಕೆ 


ಆ” 


6) 
ವನ್ನು ಕೆಲವರು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ಅಂಧವರು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಾಸ್ತವತೆಯ 
ಗುಣವನ್ನು ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. *ಹಿಂದಿದೆಂಶೆಯೇ ಮುಂದೆಯೂ ಇರುವುದು ” 


ಟ್‌ 


ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಕೇಖಿತ್ತೇವೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಇಲ್ಲವೆ ಸಮಾಜದ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಇದರಿಂದ ತಡೆಯದೆ. 


i 


ಪ್ರತಿಯೊಂದೂ ಬದಲಾಗಿ ಬೆಳದು ಅಳಿಯುತ್ತಿರುವುದರಿಂದ, ನಮಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಪ್ರ ತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವೂ ಯಾನ ಮಟ ಕ್ರೈ ತಲುಪಿದುನೆಂಬು 
ದನ್ನು ತಿಳಿಯುವುದು ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಾಯೋಗಿಕ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯದ ಕೇಲಸ. ಒಂದು 
ದನ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವಾಗ ಕೃಷಿಕ ಈ ನಿಚಾರ ರ ಒಂದ ಮನೆ 
ಹೊಂಡುಕೊಳ್ಳು ವವನು ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮರೆಯುವುದಿಲ್ಲ ಜೀವನದ 
ಸರಳ ಹ್ಯಾಂ ನಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಈ ನಿಯಮವನ್ನು 
ಪಾಲಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಮಾನವ ಸ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳ ಬೆ ಉತ್ಸಾದನ ಮತ್ತು 
ಅದಕ್ಕೆ ಹೂತ ಇತರ ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರ ನಿಯಮವನ್ನು ಯಾರೂ 
ಗಮನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ವಸ್ತುಗಳ ಪರಸ್ಪರಾವಲಂಬನ ಮತ್ತು ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಅಗತ್ತಲೇ 
ಇರುವ ಬದಲಾವಣೆ, ಇವು ವಾಸ್ತವತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಕಾಣುವ ಗುಣ 
ಗಳು. ಮೂರನೆಯ ಗುಣ ದ್ವಂದ್ವಮಾನ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ವಾಸ್ತವತೆಯನ್ನು 


[2 


ತ 


ನೋಡಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಕಾಣಸಿಗುವುದು. ಒಮ್ಮೆ ಹೇಳಿದಮೇಲೆ ಆ ಗುಣ 
ಸುಲಭವಾಗಿ ಗೊತ್ತಾಗುವುದು. 

ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆ ಸುಲಭವಾಗಿ, ಸರಳವಾಗಿ ನಡೆಯದೆ ಖಂಡೆ 
ತುಂಡವಾಗಿರುವುದು. ನೀರಿನ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನೇ ತೆಗೆದುಕೊಳೋಣ, 
ಉಷ್ಣ ಏರುತ್ತ ಹೋದಾಗಲೂ ನೀರು ನೀರಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುವುದು; 
ಆದರೆ ಅದರಲ್ಲಿರುವ ಉಷ್ಣ ಹೆಚ್ಚುವುದು. ಇಷ್ಣವನ್ನು ಕಡಿಮೆ ಮಾಡಿ 
ದಾಗಲೂ ನೀರು ನೀರಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುವುದು; ಅದರೆ ಅದರಲ್ಲಿರುವ 
ಉಷ್ಣ ಕಡಿಮೆಯಾಗುವುದು. ನೀರಿನ ಗುಣಗಳಲ್ಲ ಹಾಗೆಯೇ ಇರುವುವು. 

ಆದರೆ ಬದಲಾವಣೆ ಒಂದು ಗುರುತನ್ನು ಸಮಾನಿಸಿದಾಗ, ಉಷ್ಣ 
ಹೆಚ್ಚುವುದಿರಲಿ-ಕಡಿಮೆಯಾಗುವುದಿರಲಿ, ನೀರು ತನ್ನ ಗುಣಗಳನ್ನು ಬದಲಿ 
ಸುವುದು. ಆಮೇಲೆ ಅದು ನೀರಲ್ಲ; ಆನಿ ಇಲ್ಲವೆ ಮಂಜುಗಡ್ಡೆ. 

ಮಾನವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ದೀರ್ಫಕಾಲದ ವರೆಗೆ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಬಲು 
ನಿಧಾನವಾಗಿ ಕೆಲ ಬದಲುಣೆಗಳಾಗುತ್ತಲರುವುವು. ಆದರೆ ಮೂಲ ಬದ 
ಲಾವಣೆ ಯಾವುದೂ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ ಕ್ರಾಂತಿಯಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸಮಾಜದ 
ಹಳೆಯ ಪದ್ಧತಿ ನಾಶನ ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿ. ಅದರ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಆರಂಭ 
ವಾಗುವುದು. 

ಬೆಳವಣಗೆ ಹೇಗಾಗುತ್ತದೆಂಬುದು ನಾಲ್ಕನೆಯ ಗುಣ. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲೂ ವರವಾದ ಹಾಗೂ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಎರಡು ಗುಣ 
ಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಬೆಳೆದು ಬಲಿಷ್ಕವಾಗುವುದೊಂದುು ಅದನ್ನು ತಡೆದುಹಿಡಿಯು 
ವುದೊಂದು. 

ಮಾನವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಘಟ್ಟದಲ್ಲೂ ಬೆಳೆಯುವ ಮತ್ತು ಇಳಿಯುವ ವರ್ಗ 
ಗಳಿವೆ. ಪಾಳೆಯಗಾರ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿತ್ತು, 
ಘರ್ಷಣೆಯಾಯಿತು. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ ಅದೇ ಸ್ಥಿತಿ. ಬೆಳೆ 
ಯುತ್ತಿರುವುದು, * ಭವಿಷ್ಯತ್ತನ್ನು ತನ್ನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಇರಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ” 
ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ. ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜವೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ರೀತಿಯದಲ್ಲ. 
ಭಂಡವಳಗಾರರೂ ಬೆಳೆಯುತ್ತಾರೆ; ಕೂಲಿಕಾರರೂ ಬೆಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಈ 


೭೭ 


ವರ್ಗಗಳೊಳಗಿನ ಘರ್ಷಣೆಯೂ ಬಲವಾಗುತ್ತದೆ. ಕೊನೆಗೆ ಆಗುವುದು 
ಕ್ರಾಂತಿ 

" ವ್ರಂದೃಮಾನ ಭೌತಿಕ ವಾದ” ವು ಆವರಿಸುವ ಎಲ್ಲಾ ವಿಜಾರಗ 
ಳನ್ನೂ ಈಗ ಒಟ್ಟಾಗಿ ಕೂಡಿಸುವುದು ನಾಧ್ಯ. ವಾಸ್ತವಶೆಯು ಮನಸ್ಸಿ 
ಗಿಂತ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಇದೆ ಎನ್ನುವ ನೋಟ; ಈ ವಾಸ್ತವತೆಯು ಭಿನ್ನ 
ವಿಭಿನ್ನ ಭಾಗಗಳಲ್ಲ, ಅದು ಪರಸ್ಸರಾವಲಂಬಿ ; ಅದು ಸ್ಥಿರವಲ್ಲ ಚಲಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತದೆ, ಬೆಳೆದು ಅಳಿಯುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ; ಈ ಬೆಳವಣಿಗೆ' ಒಂದು 
ಮಟ್ಟದ ವರೆಗೆ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿದ್ದು, ಒಮ್ಮೆಲೆ ಕಡಿತವಾಗಿ, ಹೊಸತು 
ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ; ಆಂತರಿಕ ಘರ್ಷಣೆಯ ಫಲವಾಗಿ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಾಗುತ್ತದೆ, 
ಒಮ್ಮೆಲೆ ಆಗುವ ತೀಕ್ಷೊ್ಣ ಕಡಿತವೇ ಉದಯೋನ್ಮುಖವಾಗಿರುವ ಶಕ್ತಿ, 
ಅಳಿಯುತ್ತಿದ್ದ ಶಕ್ತಿಯ ಮೇಲೆ ಪಡೆದ ವಿಜಯ. 

ಲೋಕದ ಬಗ್ಗೆ [ಮಾನವ ಸಮಾಜವನ್ನೂ ಸೇರಿ] ಇರುವ ಈ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಿಂದಾಗಿಯೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ವಿಶಿಷ್ಟ ವೆನಿಸಿದೆ. ದ್ವಂದ್ರಮಾನ 
ಭೌತಿಕವಾದ ವಾಸ್ತವತೆಯನ್ನು ಮಾರಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ; ಅದು ಲೋಕವು ಸರಿ 
ಹೋಗಲೇಬೇಕಾದ ಸಂಶೋಧಿತ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವಲ್ಲ. ಅದರ ಬದಲು, 
ಲೋಕವನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ನರಿಯಾಗಿ ಅದು ಪ್ರತಿನಿಧೀಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಮನು 
ಸ್ವನ ಸಂಗ್ರಹಿತ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಅನುಭವದ ಫಲವಾಗಿ ಅದು 
ಹುಟ್ಟದೆ. ಹೊರಗಿನ ಲೋಕದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದಲೇ ಅದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ವಾದಿಯ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿದೆ. ಅದೀಗ ನಿಜವಾದ “ ವಸ್ತುಗಳ ರೂಪ.” 

ವಿಜ್ಞಾನದ ಸಂಶೋಧನೆಗಳು ಅದನ್ನು ಸಮರ್ಧಿಸುತ್ತಲೇ ಬಂದಿವೆ. 
ದ್ವಂದ್ರಮಾನ ನೆಲೆಯಿಂಂದ ವಿಷಯವನ್ನು ಸವಿಸಾಪಿಸಿದ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳಿಗೆ 
ಹೊಸ ಹೊಸ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಕಂಡು ಹಿಡಿಯುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಆದರೆ ಮಾನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಈ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ದ್ವಂದ್ವಮಾನ ಭೌತಿಕವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುವುದು, ಅತಿ ಮುಖ್ಯ. 

ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದದ ಪ್ರಕಾರ ಪಾಳೆಯಗಾರ ಭಾವನೆಗಳು ಭೂತ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸೇರಿಹೋದುವು; ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಭಾನನೆಗಳು ಇಳಿಮುಖವಾಗಿವೆ; 


ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಭಾವನೆಗಳು ರೂಪುಗೊಳ್ಳತೊಡಗಿವೆ. "ರೂಪುಗೊಳ್ಳತೊ 


೬೮ 


ಡಗಿವೆ? ಎಂದೇಕೆ? ೧೯೧೭ರ ನವೆಂಬರದ ಅನಂತರ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅನುಭವದ 
ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಹಚ್ಚಿ ನೋಡಿ, ನಂಸ್ತವತೆಗೆ ಅವು 
ಸರಿಹೋಗುತ್ತವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಕೂಡಲಾಗಿದೆ. 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ದೃ ಸಿ ಬ ಕೋನನಿದ್ದೆ ರಷ್ಯನ್‌ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌, ಖರ್ಜೀಯೆ 
ಇಚ್ಛಿತ್ತ ಉರಾಳ ಹಳೆಯ ಪ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಉರುಳಿಸಿ ಹೊಸತನ್ನು 
ಸ ನಿಸಿತು. ಅಂದಿನಿಂದ ತನ್ನ ಮುನ್ನೋಟದಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ವಾದಿಯಲ್ಲದೇ 
ಇದ್ದ ಹೆಚಿ ಚೈನ ರಷ್ಯ ನ್‌ ಜನನಿಭಾಗ ಹೊಸ ಪದ್ದ ತಿಯ ತ ನೋಡಿತು. 
ಆ ಜನರ ಪ್ರಾ ಟ್‌: ಸಾಮ ನಾದಿಗಳಾದರು. ಆ ಬುನಾದಿಯ 
ಮೇಲೆ, ಸಾಮ್ಯ ವಾದಿಗಳು ನಡೆಸಿದ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸವನ್ನು. 
ಪಾಠವನ್ನು ಜು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡರು. ಪ್ರಯೋಗವೂ 
ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸವೂ ಜತೆಯೂಗಿಯೇ ನಡೆದು, ಜನತೆಯ ದೃಷ್ಟಿ ಕೋನವನ್ನೇ 
ಸುಲಭವಾಗಿ ಬದಲಿಸಿದುವು. 
ವಿಜ್ಞಾನದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲೂ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊ 
ಳ್ರಲು ಸಂಶೋಧಕರಿಗೆ ದ್ವಂದ್ವಮಾನ ಭೌತಿಕವಾದವು ನೆರವಾಗುತ್ತದೆ 
ಎಂದಷ್ಟೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಹೇಳುವುದು. ಹೆಚ್ಚಿ ನ ವಿವರಗಳನ್ನು ಅದು 
ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ. 'ಶದನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ಷೇತ್ರ ದಲ್ಲೂ ಆಳವಾಗಿ ಆಭ್ಯಾ 
ಸಿಸಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ವಸ್ತು ಸ್ಥಿತಿಗಳನ್ನು ಅಭ್ಯಾಸಿಸುವುದರ 
ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಆದಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿನ ನ ಶಾಸ್ತ್ರಿ ಯೆ ಸತ್ಯವನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದು 
ಸಾಧ್ಯ ವೆಂದು ಮಾಕ್ಸ್‌ ರ “ಹೇ ಉವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ವಸ್ತು ಸ್ಥಿತಿಗಳನ್ನು 
ರಸ ೫೫೫ 3. ಅವುಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ, ಪರಿಮಾಣದಿಂದ 
ಗುಣಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗುವಲ್ಲಿ, ಆಂತರಿಕ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ ಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು 
ವುದರಲ್ಲಿ, ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಿದರೆ, ಜರ ಶಾಸ್ತ್ರ ಯ ಸತ ಕೈ ಹುಚ್ಚಿನ ವ 
ಬೆಲೆಯಿದೆ; ಅದು ಹೆಚ್ಚು ಸತ್ಯ. 
ಸಮಾಜ ವಿಜ್ಞಾ ನಕ್ಕಂತೂ ಇದು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅನ ಯಿಂಸುತ್ತದೆ. 
ಒಂದು ಕಾಲದ ಮತ್ತು ಒಂದೇ ಫ ರ್ರದೇಶದ ಸಾಮಾನ್ಯ ಸ್ತ್ರೀ ಪುರುಷರನ್ನು 
ಇಲ್ಲವೆ ಸಮಾಜಗಳನ್ನು ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಬಹಳ ನಿಯಮಿತ 
ತೀರ್ಮಾನಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ. ಜಃ ಮಾರ್ಕ್‌) ವಾದ ಈಗಿನ ಇಲ್ಲಿನ 


ಹ 
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ಸಮಾಜವನ್ನು ಅಭ್ಯಸಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಅದು ಹಿಂದೆ ಇದ್ದಂತೆ-ಬೆಳವಣಿಗೆ 
ಅಭ್ಯಾಸಮಾಡುತ್ರದೆ. ಇದರಿಂದಲೇ ಸಮಾಜದ 
ಮಾರ್ಕ್‌) ವಾದಿ ಅಭ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ವಿಶಿಷ್ಟ ಬೆಲೆ ಇರುವುದ”. ಕಣ್ಣು ತೆರೆದರೆ 
ಸಾಕು, ಮಾಕ್‌ ಹೇಳಿದಂತೆ ಒಂದು ಅಂದೋಲನ “ ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣೆದು 
ರಲ್ಲೇ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವುದನ್ನು” ಕಾಣಬಹುದು. ಈ ರೀತಿಯ ಅಭ್ಯಾಸ 
ದಿಂದಾಗಿ ನಿಜಕ್ಕೂ ಆಗುತ್ತಿರುವ ಕಾರ್ಯ ವಿಧಾನಕ್ಕೆ ತಮ್ಮ ಕಾರ್ಯಾ 
ಚರಣೆಯೆನ್ನು ಸರಿಹೊಂದಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರೀ ಪುರುಷರಿಗೆ ಮೊದಲಬಾರಿ 
ಆಸ್ಪದ ಸಿಗುವುದು. ಅಸ್ಪಷ್ಟ ತತ್ವಗಳೂ ನೋಟಗಳೂ ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿಸು 
ವುದು ಭೂತಕಾಲದ ಚ ಅವುಗಳಿಂದ ನಮಗೆ 
ಪ್ರಯೋಜನವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜದ ಮಾರ್ಕ್‌್ಸವಾದಿ ಅಭ್ಯಾಸವೇ 
ನಮ್ಮ ಕಾರ್ಯಾಚರಸೆಗೊಂದು ಕೈವಿಡಿಯಾಗುವುದು. 
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ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಗೊಂದು ಕೈಪಿಡಿ 


ತನ್ನ ಆರಂಭದ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಬರೆದ : “ತಾತ್ವಿಕರು ಲೋಕದ 
ಬಗ್ಗೆ ವಿವಿಧ ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಈಗ ಬೇಕಾಗಿರುವುದು 
ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯಲ್ಲ-ರೋಕವನ್ನು ಬದಲಿಸುವುದು.” ಲೋಕದ ಬಗ್ಗೆ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ತಳೆದಿದ್ದ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಲ್ಲಿ ಇದು ಮುಖ್ಯವಾದುದು. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ವಾದ ಅಧ್ಯಯನದ ಶಾಸ್ತ್ರವಲ್ಲ; ಲೋಕವನ್ನು ಬದಲಿಸಲು ಮನುಷ್ಯ 
ಉಪಯೋಗಿಸಬೇಕಾದ ಪರಿಜಾ ನ. 

ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಉಳಿಯುವಂಥಾದ್ದಲ್ಲ-ಅದರ ಅನಂತರ ಸಾಮ್ಯ 
ವಾದ ಬರುವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿದಿದ್ದರೆ ಸಾಲದು. ಇಂಥ ಪರಿವರ್ತನೆ 
ಬರೇ ಆರ್ಧಿಕ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಂದಲಷ್ಟೇ ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಮಾನವನ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಉಯಿಂಂದ ಅದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥ 
ಮಾನವ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಗೆ ಅವಶ್ಯವಿರುವ ವಿಧಾನದ ಪರಿಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ. 


ಲಂ 


ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯನ್ನು ಮುಗಿಸಿ ಸಾಮ್ಯವಾದಕ್ಕೆ ಹಾದಿ ಮಾಡಿ 
ಕೊಡುವ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಯ ರೂಪರೇಖೆಗಳು ಈಗಾಗಲೇ ಸ್ಪಷ್ಟವಿವೆ. 
ಆಳುವವರ್ಗದ ಶಕ್ತಿಗಿದಿರಾಗಿ “ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಕಾರ್ಮಿಕ 
ವರ್ಗವೇ ಈ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಬಲ್ಲುದೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ನೋಡಿದ. ಆದರೆ ಈ ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮವನ್ನು ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅನುಭವದಿಂದಲೇ ಸರಿಹೊಂದಿಸಬೇಕು. ೧೮೪೮ ಮತ್ತು 
೧೮೭೧ರ ಕಾಂತ್ರಿಯ ಅನುಭವಗಳಿಂದ ಹೋರಾಟದ ರೂಪದ ಬಗ್ಗೆಯೂ 
ಅಧಿಕಾರ ವಹಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ಎಂಥ ಸರಕಾರವನ್ನು ಸ್ಥಾಹಿ 
ಸುವುದೆಂಬ ಬಗ್ಗೆಯೂ ಕೆಲ ತೀರ್ಮಾನಗಳಿಗೆ ಬರಲು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಶಕ್ತ 
ನಾದ. ಆದರೆ ಸಮಸ್ಯೆ ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ: ಅಂತಿಮ ಹೋರಾಟಕ್ಕಾಗಿ ಕೂಲಿ 
ಕಾರವರ್ಗ ಹೇಗೆ ಸಿದ್ಧತೆ ಮಾಡುವುದು.» ಬಡದು ಮುಖ್ಯ. 

ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಈ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಹೋದ. ಆಸ್ಪಷ್ಟ- 
ಅಸಮಂಜಸ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹಾಗೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಪ್ರಾಯೋಗಿಕವಾಗಿ ಕೂಲಿ 
ಕಾರವರ್ಗದ ಸಂಘಟನೆಗಳಲ್ಲಿ ಆತ ದುಡಿದ. ೧೮೪೮ರ " ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ 
ಘೋಷಣೆ 'ಯನ್ನು ಹೊರಡಿಸಿದ್ದು ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಲೀಗ್‌ ಎಂಬ ಸಂಘಟನೆ 
ಅದರಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಬಹಳ ಕಾಲ ದುಡಿದ. ೧೮೬೪ರಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ 
ಯತ್ನದಿಂದಲೇ 8 ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಘ ವೊಂದು ಸಾ ನಿಸಲ್ಬಟ್ಟಿತು- 
ಅದೇ ಪ್ರಥಮದ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಶನಲ್‌. ಬ್ರಿಟನಿನ ಹಾಗೂ ಇತರ ದೇಹ 
ಗಳ ಕಾರ್ಮಿಕ ಆಂದೋಲನಗಳೊಡನೆ ಆತ ಸಂಬಂಧವಿರಿಸಿದ್ದ. 
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ಆ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಸ್ವಲ್ಪಂಶ ಮಾತ್ರ ಸಂಘಟಿತ 
ವಾಗಿತ್ತು. ಯಾವ ದೇಶದಲ್ಲೂ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷ 
ಏರಲಿಲ್ಲ... ಯೂರೋನಿನ ಎಷ್ಟೋ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರನರ್ಗವೇ 
ರೂಪುಗೊಂಡಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಅವಶ್ಯತೆಯನ್ನೂ ಅದನ್ನು ಗಳಿಸಲು ಕಾರ್ಮಿಕ 
ವರ್ಗದ ಕ್ರಾಂತಿಯಾಗಬೇಕೆಂಬುದನ್ನೂ ಒತ್ತಿ ಹೇಳುವ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ 
ಘೋಷಣೆ ೧೮೪೮ರಲ್ಲೇ ಬಂತು. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದವೆಂದರೆ ಕೆಲ ಕಟ್ಟು 


ನಿಟ್ಟಿನ ಜಡ ತತ್ವಗಳೆಂದು ಭಾವಿಸುವವರಿದ್ದಾರೆ.  ಭಂಡವಳಗಾರರೂ 


© 


ಆಣ 


ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದ ಮತ್ತಿತರ ಜನ ವಿಭಾಗಗಳೂ ಹೂಡುವ ಪ್ರಜಾ 
ಪ್ರಭುತ್ವದ ಸಮರದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ಯಾಕೆ ಭಾಗವಹಿಸಬೇಕೆಂದು 
ಇಂಧಬರು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಈ ವಿಖಾರೆದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಸ್ಪವಾಗಿದ್ದ. 
ಖಂಡ ಭಮರಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುವುದರಿಂದ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ತಾನು 
ಹಾಗಚೇಕಾದ ಹಾದಿಯನ್ನು ಸುಗಮಗೊಳಿಸಿದಂತಾಗುವುದು. ನಿರಂಕುಶ 
ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಮುರಿದು, ಜನಪ್ರತಿನಿಧಿ ಸಭೆಗಳಿರುವ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು 
ಸಾಧ್ಯಗೊಳಿಸಿ, ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಬೆಳೆಯಲು ಏರ್ಪಾಡು 
ಮಾಡುವುದೇ ಕೂಲಿಕಾರರ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ. 

ಭಂಡವಳಗಾರರಿಗಿದಿರಾದ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ರಾಜ 
ತೀಯ ಪಕ್ಷವನ್ನು ರಚಿಸುವುದೇ ಮೊದಲ ಕೆಲಸವೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯಸಟ್ಟಿ. ಆದರೆ ಬರೇ ರಾಜಕೀಯ ಸಂಘಟನೆ ಇದ್ದರೆ ಸಾಲದು. 
ಅದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ಗ್ರಹಿಕೆಯಮೇಲೆ ಅನಲಂಬಿಸಿರಬೇಕು; ಇತಿಹಾಸ 
ವಲ್ಲಿ ವರ್ಗಸಮರವು ವಹಿಸಿದ ಸರಿಯಾದ ಪಾತ್ರದ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ ಮೇಲೆ 
ಅದು ಅವಲಂಬಿಸಿರಬೇಕು; ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಹೋರಾಟವೂ ಸಾಮ್ಯವಾದೆ 
ವನ್ನು ತರುವ ಅಂತಿಮ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧತೆಯಾಗಿರಬೇಕು. 

ಆದರೆ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳಕ್ಕಿದಿರಾದ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಕೂಲಿ 
ಶಾರಗ ಸಂಘಟನೆಯಾಯಿತೇ ಹೊರತು ಹೆಚ್ಚೇನೂ ಆಗಲಿಲ್ಲ. ಈ ಶತ 
ಮಾನದ ಆದಿಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಗುತ್ತಿಗೆ ಕೂಟಿಗಳ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆ 
ಯಾಗಿ, ಭಂಡವಳಶಾಹಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟಿ, ಕೂಲಿಕಾರ 
ವೆರ್ಗದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಗತಿ.ತೀವ್ರವಾಯಿತು. 

ಎಂದೊಡನೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ “ ದಿನಕಳೆದ ಹಳೆಯ ಪದ್ಧತಿ” ಎಂದು 
ತಾರ್ಥವಲ್ಲ. ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲೂ ಭಂಡವಳವರ್ಗ 
ಮತ್ತು ಕಾರ್ಮಿಕನರ್ಗಗಳೊಳಗಿನ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲೂ ಹೊಸದೊಂದು ಪರಿ 
ಸಿತಿ ಒದಗಿ ಬಂದಿದೆ ಎಂದಾಗ, ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ತಮ್ಮ ಕಾಲ 
ವಲ್ಲಿ ರೂಪಿಸಿದ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ ನೀತಿಗಳನ್ನು ವಿಪುಲಗೊಳಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತಡೆ. 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದವನ್ನು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯ ಹಾಗೂ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಅನ್ವಯಿಸುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ಲೆನಿನ್‌ ಮಾಡಿದ. 


೮೨ 


ಲೆನಿನ್‌ ವಿಪುಲಗೊಳಿಸಿದ ಪ್ರಮುಖ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲಿ ಕೆಲವನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ಹೇಳುವುದು ಸಾಧ್ಯ: ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಮಿತ್ರರು ಯಾರೆಂಬ. 
ಸಿದ್ಧಾಂತ; ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟರಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ; ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಶ್ನೆ. 

ಹಂದಿನ ಆಳುವವರ್ಗವನ್ನು ಉರುಳಿಸುವವರ್ಗ ಇತರ ಜನ ವಿಭಾ 
ಗಗಳ ಜತೆಯಲ್ಲೇ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆ ಮಾಡುತ್ತದೆಂಬ ವಿಷಯವನ್ನು 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದನೆಂಬುದನ್ನು ಹಿಂದೆಯೇ ಶಿಳಿಸಲಾಗಿದೆ. 
ಭಂಡವಳವರ್ಗವನ್ನು ಉರುಳಿಸುವ ಘಟ್ಟಿ ಬಂದಾಗ ಹೋರಾಡುವವರ್ಗ 
ದಲ್ಲಿ ಎಂಥೆಂಧವರು ಇರಬಹುದು? 

ಒಂದು ಕಟ್ಟು ನಿಟ್ಟಿನ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಯಾವ ದೇಶದಲ್ಲಿ-ಯಾವ 
ಆ ಲೌ ಸರಿಯೆ ಅನ್ವ ಯಿಸಬಹುದೆಂಬ ಭಾವನೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 

ಸ್ಟಿಕೋನಕ್ಕೆ ತ ವಿರುದ್ಧ ಫೂ ವಸ್ತುಗಳ ಪರಸ್ಪ ರಾವಲಂಬ; 

ಕ ಆ ಮೂಲತತ್ವ ಗಳಲ್ಲೊಂದು.  ಕೊಲಿಕಾರವರ್ಗ 
ವೆಂದರೆ 4 ಐ“ ಪ್ರತೈ ಕಪ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿರುವ ಜನವಿಭಾಗವಲ್ಲ. ಅದರೆ 
ಸುತ್ತಲೂ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾದ ನಿಜವಾದ ಲೋಕವಿದೆ, ಕಾಲ ಕಾ ಲಕ್ಫೈ ದೇಶೆ: 
ದೇಶಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗುವ ವರ್ಗಗಳ ಅಂಶಗಳೂ ಇತರ ಗಗ ಗಗ. ಇವೆ. 

ಕ ವೈರಿಗಿದಿರಾಗಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗವು ಇತರ ವಿಭಾಗಗಳೊಡನೆ 
ಮೈತ್ರಿ ಬೆಳೆಸಬೇಕೆಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಯಾವಾಗಲೂ ಸರಿಯಾದಂದೇ. 
ಆದರೆ ಆ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಅನ್ನ ಯಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಮುಂಚಿತವಾಗಿ, ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ರುವ ಎಲ್ಲಾ ವರ್ಗಶಕ್ತಿಗಳ [ಸ್ಟೇನಿನಂಥ ದೇಶದಲ್ಲಾದರೆ ಹೊರಗಿರುನ ಶೆಕ್ತಿ 
ಗಳನ್ನು ಕೂಡಿ] ನ ವೃಧಕ್ಕ ರಣಮಾಡಿ, ಯಾವ ವಿಭಾಗ ಪ್ರಧಾನ ವೈರಿ ಎಂಬತಿ 
ದನ್ನು AR ್ರವುದಗತ್ಯ . ಪ್ರಧಾನ ವೈರಿ ಯಾರೆಂದು ತಿಳಿದೆ 
ಮೇಕೆ ಅವನನ್ನು ಸ ಜೀಕೆ ಯಾವ ವಿಭಾಗಗಳು. ಉತ್ಸು 
ಕತೆಯಿಂಂದಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನೋಡಬೇಕು. ಈಪ ಸೃಧಕ್ಕರಣನಾದ. ಮೇಲೆ 
ಎಲ್ಲರ ವೈರಿಗಿದಿರಾಗಿ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆ ಮಾಡಲು ಹೆಚ್ಚು ಜನ ವಿಭಾಗೆ- 
ವನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಬಲ್ಲ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಗೊತ್ತುಮಾಡಿದರಾಯಿತು. 

ಭಂಡವಳಶಾಹಿಂಬ. ಗುತ್ತಿಗೆಯ ಘಟ್ಟ ಬಂದೊಡನೆ ಆರ್ಧಿಕ ಅಧಿ 
ಕಾರ [ಆದುದರಿಂದ ರಾಜಕೀಯ ಅಧಿಕಾರ ಕೂಡಾ], ಮುಂದುವರಿದು 


೮೩ 


ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಔದ್ಯೋಗಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲೂ ತೀರ-ಕೆಲವೇ ಶ್ರೀಮಂತ ಪಂಗಡ 
ಗಳು ಹಾಗೂ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗಗಳೊಳಗೆ ಸಮರ ತೀಕ್ಷ್ಮ ವಾಗುವುದಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ ಭಂಡವಳವರ್ಗದೊಳಗೂ ಮುಖ್ಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳು 
ಹುಟ್ಟು ವುವು. ಭಂಡವಳವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು- ಶ್ರೀಮಂತರೂ ಕಡಿಮೆ 
ಶ್ರೀಮಂತರೂ ಯಾವಾಗಲೂ ಇರುವರು. ಲೋಕದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಗುತ್ತಿಗೆಗಳು 
ಸಿದ್ಧವಾದ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ನಿಧಿ-ಭಂಡನಳ ಕೂಟವು ಚಿಕ್ಕ ಪುಟ್ಟಿ ಭಂಡವಳಗಾರರ 
ಸ್ತೋಮದಿಂದ ಬಲು ದೂರ ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಈ ಸರ್ವಾಧಿಪತ್ಯದ 
ಗುತ್ತಿಗೆಗಳು ತಮ್ಮನ್ನು ಹಿಂಡಿಹೊರಹಾಕುತ್ತಿವೆ-ಎಂದು ಚಿಕ್ಕ ಭಂಡವಳ 
ಗಾರರು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಒಂದರ ಅನಂತರ ಒಂದಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವಿಷಯದಲ್ಲೂ-ಮೊದಮೊದಲು ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಆಮೇಲೆ ಆಮೇಲೆ 
ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ- ಈ ವ್ಯಾಪಾರದ ಸರ್ವಾಧಿಪತಿಗಳ ಗಂಡಾಂತರವೇ 
ಮೊದಲಿನದು, ಎನ್ನತೊಡಗುತ್ತಾಕಿ. 

ನಿಧಿ-ಭಂಡವಳ ಕೂಟದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ಉಗ್ರವಾದ ವಿಭಾಗ, ದೇಶದ 
ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಪ್ರಕಾಶವಾಗಿ ವಶಪಡಿಸಿ 
ತೊಂಡು ಫಾಸಿಸಮನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸಿದಾಗ ಕಿರಿಯ ಭಂಡವಳಗಾರರೂ 
ಮಧ್ಯಮವರ್ಗಗಳೂ ಅವನ್ನು ನಿರೋಧಿಸುವ ಗುಂಪನ್ನು ಸೇರುವರು. 

ನಿಷದಂಧ ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ ವಿಜಾರದಿಂದಾಗಿ, ಯೆಹೊದಿಯರಿಗೆ ವಿರುದ 
ಪಾದ ಅಪಪ್ರಚಾರದಿಂದಾಗ್ಕಿ ಕೂಲಿಗಾರವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಅನ್ಫೈಕ್ಯವಿದ್ದು 
'ಬೆರಿಂದಾಗಿ ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ಚಿಕ್ಕಪುಟ್ಟ ಭಂಡವಳಗಾರರೂ ಮಧ್ಯಮ 
ವರ್ಗದವರೂ ಮೊದಮೊದಲು ಫಾಸಿಸ್ಟರಿಗೆ ಬೆಂಬಲನಿತ್ತರು. ಇಂಥ 
ಸ್ಥಿತಿಯಾದ ಮೇಲಾದರೂ ಕೊನೆಗೆ ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಚಿಕ್ಕಪುಟ್ಟ 
ಇಜಭಂಡವಳಗಾರರೂ ಮಧ್ಯೆಮವರ್ಗಗಳೂ ಶೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಜತೆಸೇರಿ 
ಹಮಾನ ಶತ್ರುವನ್ನು ಇದಿರಿಸಿದರು. 

ಚೀನಾದ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ೧೯೨೬ರಲ್ಲಿ ವಿದೇ 
ತೀಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿಗಳಿಗಿದಿರಾಗಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ಭಂಡವಳಗಾರರ 
ಹಾಗೂ ಜಮಿಾನುದಾರರ ನೆರವು ಪಡೆದೇ ಹೋರಾಡಿತು. ೧೯೨೭ರಲ್ಲಿ 
ತ2ಕಿಯಾಂಗನ ನಾಯಕತ್ವದ ಕಾಮಿಂಬಾಂಗು ಆ ಐಕ್ಯರಂಗವನ್ನು ಮುರಿದು 


೮೪ 


ವಿದೇಶೀಯರೊಡನೆ ಒಪ್ಪಂದ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಸಮತಾವಾದವನ್ನು ಚೀನಾ 
ದಿಂದ ಅಳಿಸಿಬಿಡುವ ಧ್ಯೇಯದಿಂದ ಅಂತಃಕಲಹವನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿತು. 
ಜಪಾನೀ ಆಕ್ರಮಣ ಆರಂಭವಾದಾಗ ಚೀನೀ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ವಾರ್ಯಿಯ 
ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರರೂ ಕೃಷಿಕರೂ ಕಂಮಿಂಂಟಾಂಗಿಕೊಡನೆ ಒಪ್ಪಂದ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡರು. ಕೂಲಿಕಾರ್ಕವರ್ಗಕ್ಕೆ ಜಪಾನರು ಪ್ರಮುಖ ಗಂಡಾಂತರ 
ವಾಗಿದ್ದುದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಸ್ರ್ರೇನಿನಲ್ಲೂ ಬಂಡಾಯಗಾರರಿಗೆ ಇದಿರಾಗಿ 
ಇಂಥದೇ ಐಕ್ಯರಂಗ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 

ಮಧ್ಯೆಮವರ್ಗವೆಂದರೆ ಯಾರೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು ಅಗತ್ಯ. 
ಅದನ್ನೊಂದು ಆರ್ಧಿಕ ಪಂಗಡವಾಗಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ಆ ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳಗಾರರೂ ಇಲ್ಲ ಕೂಲಿಕಾರರೂ ಇಲ್ಲ. ಅವರೆಲ್ಲ 
ತಮ್ಮ ಜೀವನಕ್ಕಾಗಿ ತಾವು ದುಡಿಯುವ ಸ್ವತಂತ್ರ ಜನರು. ಈ ಮಧ್ಯೆಮ 
ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮೇಲಿನ ಬದಿಯವರು ಮೆಲ್ಲಮೆಲ್ಲನೆ ಭಂಡವಳವರ್ಗವನ್ನು 
ಸಮಿಾಸಾಪಿಸಿರುತ್ತಾರೆ.. ಕೆಳಗಿನ ಬದಿಯವರು ಶಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದೊಡನೆ 
ಸಾಮಿಪ್ಯದಿಂದಿರುತ್ತಾರೆ. ಡಾಕ್ಟರು, ಶಿಲ್ಪಿ, ನಿಜ್ಞಾನಿ, ಸಂಗೀತಗಾರ 
ಲೇಖಕರೂ ಈ ರೀತಿಯವನರು. ಸರ್ವಾಧಿಪತ್ಯದ ಭಂಡವಳೆಗಾರರಿಗೂ 
ಇವರಿಗೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. 

ಬಹಳಮಟ್ಟಿಗೆ ಇವರ ಆರ್ಥಿಕ ಹಕ್ಕು. ಒಳ್ಳಿ ತುಗಳಿಗೂ ಕೂಲಿಕಾರ 
ವರ್ಗದ್ದಕ್ಟೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ... ಗುತ್ತಿಗೆಯ ಘಟ್ಟಿ ದಲ್ಲಿ ಭಂಡವಳವು 
ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ ವಾದವನ್ನು ಹಬ್ಬುವುದು; ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಅಣಿ ಮಾಡುವುದು. 
ಇದನ್ನು ಕಂಡಾಗ ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದ ಬೌದ್ದಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ದೃಷ್ಟಿ 
ಕೋನಕ್ಕೆ "ಶಾಕ? ತಗಲುವುದು. ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗವನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವರಿಗೆ ಸುಲಭವಾಗುವುದು. 

ತಮ್ಮ ಒಳ್ಳಿತೂ ಅವರ ಒಳ್ಳಿತೂ ಒಂದೇ-ಎಂಬ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯೇ 
"ಜನತಾ ರಂಗದ ಶಳಹದಿ. ' 

ಘ ಮಧ್ಯಮವರ್ಗಗಳು ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಸಮಾಜದ ಬೆಂಬಲಿಗರಾಗಿ 
ಆಗುವೆ ಬದಲಾವಣೆ, ಆರ್ಧಿಕ ಪದ್ಧತಿ ಬದಲಾದಾಗ ಮಾತ್ರ, 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗುವುದು. ಕೂಲಿಕಾರನರ್ಗದ ಮಿತ್ರರ ಜೀವನ ಹೊಸ 
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ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಆರಂಭವಾಗುವುದು. ಸಮಾನ ವೈರಿಗಿದಿರಾಗಿ ಸಂಯುಕ್ತ 
ಸಮರ ನಡೆದಂತೆ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಮಿತ್ರರು ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಹೊಂದಿ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳಾಗುವರು. 

ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟರಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ಯಾದರೂ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ, 
ಸರಕಾರದ ಅಸ್ಪಷ್ಟ " ಶತ್ವ'ಗಳ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ವಿಚಾರ ಮಾಡು 
ವುದಿಲ್ಲ. ವರ್ಗ ಸಮರದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಘಟ್ಟದಲ್ಲೂ ಆ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರಿ 
ಸುತ್ತಾನೆ. ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟು ಈ ಹೊತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇಂಧ ದೇಶದಲ್ಲಿ, ಕೂಲಿಕಾರ 
ವರ್ಗವನ್ನು [ಮಾನವತೆಯನ್ನು] ಮುಂದಕ್ಕೊಯ್ಯಲು ನೆರವಾಗುತ್ತದೆಯೆ? 
ಇಲ್ಲವೆ ಅದರ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಪ್ರತಿಬಂಧಕವಾಗುತ್ತದೆಯೆ? ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ವಾದಿ ವಿಚಾರಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ಯುದ್ಧಾನಂತರ, ಆಳುವವರ್ಗವು ಕ್ಷೀಣವಾಗಿ ಸಂಘಟನೆಯಲ್ಲೂ 
ಚಟುವಟಕೆಯಲ್ಲೂ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ಬೆಳೆದಾಗ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟು ಕೂಲಿ 
ಕಾರರಿಗಿದಿರಾಗಿ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಗೆ ಆರಂಭಿಸುತ್ತದೆ. ಆಗ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ವಾದಿಗಳು ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟುಗಳ ಪ್ರತಿಗಾಮಾ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಬಯೆಲಿಗೆಳೆ 
ಯುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಅವರು ವಿರೋಧಿಗಳಾಗಿ ಹಾಗೆ ಮಾಡು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಪೂರ್ಣ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕಾಗಿ, ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ 
ಆಡಳಿತವನ್ನು ಕೊನೆಗಾಣಿಸಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಆಡಳಿತವನ್ನು- -ಸೋವಿ 
ಯೆಟುಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿ * ಪ್ರಜಾಸತ್ತೆಯ ಯುದ್ಧವನ್ನು ಗೆಲ್ಲಲು? 
ಇಚ್ಛೆ ಸುವುದರಿಂದ, ಪಾರ್ಲಿವೆಂಂಟುಗಳ ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ನೀತಿಯನ್ನು ಬಯುಲಿ 
ಗೆಳೆಯುವರು. ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟರಿ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು, ಭಂಡವಳಶಾಹಿಯ 


ಸರ್ವಾಧಿಕಾರತ್ವವನ್ನು ಉಳಿಸಲು ಇರುವ ಯತ್ನವೆನ್ನುವರು. ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ 
ವಾದ ಬೆಳೆದಾಗ ಮಾತ್ರ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟರಿ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದು 
ಅಗತ್ಯವಾಗುವುದು. 


ಯುದ್ಧದ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಮಾಕ್ಕ್ಸ್‌೯ವಾಧಿ ವಿಚಾರ ಸರಣಿಯೂ 
ಅದೇ : ಎಲ್ಲಾ ಸಮಯಗಳ ಎಲ್ಲಾ ಯುದ್ಧಗಳಿಗೂ ಅನ್ವ ಯಿಸಬಲ್ಲ 
ಅಸ್ಪಷ್ಟ ಸಾಮಾನ್ಯ ತತ್ವವಿಲ್ಲ. ಪ್ರಶ್ನೆಯೆಂದರೆ..ಈ ಯುದ್ಧ ಕೂಲಿಕಾರ 
ವರ್ಗದ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಸಹಾಯಕವಾಗುತ್ತದೆಯೆ? ಅಲ್ಲ ಪ್ರತಿಬಂಧಕವಾಗು 
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ತ್ರಜಿಯೆ? ಯುದ್ಧಗಳ ಮಾತಿನಲ್ಲೇ ಹೇಳುವುದಾದರೆ: ಈ ಯುದ್ಧ 
ದಿಂದಾಗಿ ಮುರಿದೆ ಹೆಚ್ಚು ಯುದ್ದಗಳಾಗುತ್ತವೆ ವೆಯೇ? ಅಲ್ಲ ಯುದ 
ಗಳನ್ನು ಒಂದೊಮ್ಮೆಗೆ ನಿಲ್ಲಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವಾಗುವುದೆ? ಈಗಿನ ಆಳುವ 
ವರ್ಗವನ್ನು ಸೋಲಿಸಲು ಆಗುವ ಅಂತರ್ಯುದ್ಧ ವೆಂದರೆ, ಕೂಲಿಕಾರ ವರ್ಗ 
ಮತ್ತದರ ಮಿತ್ರರ ಹೋರಾಟ, ಯುದ ಗಳನ್ನ ( ನಿಲ್ಲಿಸಲು ಆಗುವ ಯತ್ನ. 
ಆಡಿದರಿಂದ ಇ ನ್ಯಾಯವಾದದ್ದು, ಅವಶ್ಯವಾ ದದ್ದು. ಪರತಂತ್ರ 
ಜನರ ಬಂಧನಿಮೋಚನೆ ಹೋರಾಟವೂ ನ್ಯಾಯವಾಡದ್ಟೀ- ಅವಸ್ಥೆ 
ವಾದದ್ದೇ. ಅದು ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗದ ಪ್ರಗತಿಗೆ ನೆರವಾಗುವುದು; ಆಳುವ 
ವರ್ಗವನ್ನು ಬಲಗುಂದಿಸುನುದು. 

ಆಕ್ರ ಮಣದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಯುದ್ಧ ಗಳ ನಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತೇ 
ಇಲ್ಲ; hE ಯುದ್ಧ ಗಳು ಅನ್ಯಾಯವಾದುವು, ಆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ 
ರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ಸಂಘಟಿತವಾಗಿ ಶಕ್ತವಾಗಿದ್ದರೆ, ಅದರ 
ಧೋರಣೆ ಒಂದೇ: ಆ ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ ಸೋಲನ್ನು ತರುವುದು ; ಸಾಧ್ಯವಾದರೆ 
ಆಳುವವರ್ಗವನ್ನು ಉರುಳಿಸಲು ಆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೇ ಉಪಯೋಗಿ 
ಸುವುದು. ಎರಡು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳೊಳಗೆ ಯುದ್ಧವಾಗುವಾಗಲೂ 
ಅದೇ ಧೋರಣೆ ಅನ್ವ ಯಂಸುವುದು. ಆಳುವವರ್ಗಕ್ಕೆ ನೆರವಾಗುವು 
ಬೆಂದರೆ ತಮ್ಮ ಸುತ್ತಲಿರುವ ಸಂಕೋಲೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಬಲಗೊಳಿಸಿದಂತೆ. 
ಆ ಎರಡು ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ಸೋಲಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿ, 
ಸಾಧ್ಯವಾದರೆ ಆಳುವವರ್ಗವನ್ನು ಉರುಳಿಸಿ, ಅಧಿಕಾರ ವಹಿಸಲು 
ಯತ್ನಿಸಬೇಕು. 

ಆದರೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ರಾಷ್ಟ್ರವ ವೊಂದನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುವ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಯುದ್ಧ ವೂ ಆಕ್ರಮಣದ ಯುದ್ಧ ವಾಗಬೇಕೆಂಜೇ ಇಲ್ಲ. 

ಭಂಡವಳಶಾಹ ಪ್ರಜಾಪ್ರ ಭುತ್ತ ರಾಷ ನ್ರ ವೊಂದು ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಆಕ್ರಮ 
ಣಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾಗದ ಯುದ್ಧ ದಲ್ಲಿ EE ಕೂಲಿಕರವರ್ಗವು 
ವ ಧೋರಣೆಯನ್ನು, ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಸುಮ್ಮನಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಯುದ್ಧವನ್ನು ನಿಜನಾದ ಜನಪ್ರತಿನಿಧಿ ಸರಕಾರವು ಸರಿಯಾಗಿ ನಡೆಸುವಂತೆ 
ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ನೋಡುವುದು. ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಬೆಂಬಲ ಕೊಡುವುದಕ 
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ಜತೆಯಲ್ಲೇ ಆಳುವವರ್ಗ, ವಿರೋಧಿಯಾದ ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ ರಾಷ್ಟ್ರದೊಡನೆ 
ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕೆ ಬರದಂತೆ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗ ಎಚ್ಚರವಹಿಸುಪುದು. ಎಲ್ಲದ 
ಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಕೂಲಿಕಾರವರ್ಗವು ಯುದ್ಧವನ್ನು ಗೆಲಲು, ಫಾಸಿಸ 
ಮನ್ನು ಸೋಲಿಸಲು, ಯತ್ನಿಸುವುದು. ಇದರಿಂದ ಫಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಮರ್ದನ 
ಮುಕ್ತಾಯವಾಗುವುದು, ಪ್ರತಿ ದೇಶದಲ್ಲೂ ತೀವ್ರ ಪ್ರಗತಿಯಾಗುವುದು. 

ಮಿತ್ರರು ಯಾರೆಂಬ 'ನಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಾರ್ಲಿಮೆಂಟಂ ಪ್ರ ಜಾಪ್ರಭುತ್ವೆದ 
ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಯುದ್ದದ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲಿ-ನಿಜವಂದ ಪರಿಸ್ಸಿ ಜು ಪೃಧಕೃರಣ 
ಮಾಡಿ ವರ್ಗಶಕ್ತಿ ಗಳ PS ISR ನೋಡುವುದು ಅತ್ಯ ವಶ್ಯ ವೆಂದು 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲಾ ಕಡೆಯೂ ಅನ ಹ ಬಡ 
ತತ್ವ 0 ಎಚ್ಚ ರಿಕೆಯ ಒಂದು ಪ ಥಕ್ಕರಣ ಮತ್ತು « ಇಂತಹ ಘಟ್ಟ ದಲ್ಲಿ, 
a ಪರಿಸ್ಥಿ ಯಲ್ಲಿ ಇದು. ೨8 ಪ್ರಗತಿಗೆ ನೆರವಾಗುವುದೆ ? 
ತಜೆಯಾಗುವುದ? ? ಎಂಬುದರ, ತಳಹದಿಯ ಮೇಟಿ ತಯಾರಿಸಲ್ಪಟ್ಟ 
ಧೋರಣೆ. 

ಪ್ರಕೃತಿಯ ನಿಜಸ್ಥಿತಿಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಇರುವ ಅವಶ್ಯ 
ವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ವಿಧಾನ ಇದೊಂದೇ. ಮಾನವನು ಪ್ರಕೃತಿಯ ಅಂಶ 
ವಲ್ಲವೆಂದು, ಅವನು ಪ್ರಕೃತಿಗಿಂತ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿದ್ದು ಜೀನನ ಸತ್ಯಗಳಿ 
ಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಸರಿಯಾದ ಬಾಹ್ಯ-ನೈತಿಕ ತತ್ವಗಳಲ್ಲಿ ಒಳಪಟ್ಟಿರುವ 
ನೆಂದು ಭಾವಿಸುವವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ವಾದವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಕಷ್ಟಸಾಧ್ಯವೇ ಸರಿ. 

ಸುತ್ತಲಿನ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸದೆ, ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಕೃತಿಯ 
ನಿಯಮಗಳು ಅಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಉಷ್ಣ 
ಒತ್ತಡ, ಇತರ ವಸ್ತುಗಳ ಪ್ರಭಾನ-ಇನೆಲ್ಲ ಈ ನಿಯಮಗಳು ಕಾರ್ಯ 
ರೂಪಕೈಳಿಯುವುದನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತವೆ. ಮಾನವ "ಸಮಾಜದ ವಿಷಯ 
ದಲ್ಲಾದರೆ, ಅದರ ಅಸಂಖ್ಯ ವಿಭಿನ್ನತೆಗಳೂ ಸಾವಿರ ಸಂಖ್ಯೆಯ ಮಾನಸಿಕ 
ಹಾಗೂ ದೈಹಿಕ ಸಂಬಂಧೆಗಳೂ ಇರುತ್ತಾ, ಎಲ್ಲಾ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲೂ 
ಸರಿಹೋಗುವ ಜಡ ಸ್ಥಿರ ನಿಯಮಗಳು ಅದಕ್ಕೆ ಅನ್ನ ಯಿಸಬಹುದೆಂದು 
ಆಶಿಸುವುದು ತೀರ ಅಶಾಸಿ ಪ್ರೀಯವಾದುದು. 


ಆಲ 


ಸ್ಥಿರಕಾಲದ ತತ್ವಗಳಿಂದ ಹೊರಡುವ ಆ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವೇ 
ಮಾನವ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅದು ಅನ್ಲಯಿಸಲ್ಪಟ್ಟಾಗಲೆಲ್ಲ ಅನಾಹುತಗಳಿಗೆ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಜಡತತ್ವಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ ಒಂದು ಕಾಲದ ಒಂದು 
ಸ್ಥಳದ ವರ್ಗಸ್ವಾರ್ಥದ ಪ್ರತಿಬಿಂಬ. ಅವು ಸದಾ ಕಾಲದ ಸತ್ಯಗಳಂದು 
ಭಾವಿಸಿದ್ದವರನ್ನು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಆ ತತ್ವದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಹೀಗೆ ಬಿಡುಗಡೆ ಮಾಡುವುದರ ಜತೆಯಲ್ಲೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಅಖಿಲ 
ಮಾನವ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಮುಂದಿನ ಹಾದಿಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ ಮತ್ತು 
ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಗಾಗಿ ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸುತ್ತದೆ. 


